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సాంఘుక తత్వం - వైప్లవ మారం 
[3006121 Philosophy - Revolutionary Way) 


NO MASTERS 


AGAINST ALL AUTHORITY 


ANARCHISM 


గొరవ్‌ 


ప్రజ సకల భౌతిక విలువలనీ ఉత్పత్తి చేసే శక్తే కాదు. ప్రజలే అన్ని ఆధ్యాత్మిక 
విలువలకి, తరగని ఆధారం. కాల, సౌందర్య, మేధా ప్రమాణాలరీత్యా తొలి తత్వవేత్త, 
“కవీ ప్రజే; సర్వ మహా కావ్యాలకి, ప్రపంచపు సకల విషాదాంత నాటకాలనీ, అన్నిటి 

కంటే మహత్తరమైన ప్రపంచ సంస్కృతీ, చరిత్రకీ కర్త ప్రజే. 
_-రష్యన్‌ మహారచయిత మాక్సిమ్‌ గోర్కి 


== సాంఘిక తేత్వం - జమా గో పు. 


సాంఘిక తత్వం - ఐప్లవ మార్లం 


(Social Philosophy - Revolutionary Way) 


అరాజకత్వ అధ్యయన కేంద్ర ఆధ్వర్యంలో 


(ప్రతులకు : కరక 


వెల : 20/- 


ప్రజా ప్రచురణలు 


సాంఘిక తత్వం- వైస్లవ మార్గం = ము 


Men Passionately desire to live after death, but they 
often pass away without noticing the fact that the memory 
of a really good person always lives. It is క 
the next generation, కసం is transmitted again to the children. 
15 that not immorality worth striving for? 

- Peter Kropotkin 


Memories of a Revolutionist 


మరణించాక కూడ జీవించాలనేది మనిషి తీవ్ర వాంఛ, అయితే సన్మార్గం ' 
కోసం తపించిన వ్యక్తి స్మృతులు సమాజంపై ఎన్నడూ సజీవంగా ప్రభావం 
చూపుతూనే ఉంటాయి. ఈ సత్యం గ్రహించకుండానే జనులు కాలధర్మం 
చెందుతారు. అంతమాత్రంలో అభ్యుదయ భావ గమనం తర్వాతి తరానికి 
అందకుండా పోదు. వారి సంతతికి చెందకుండా సంచరించదు. మనిషి 
ఆశించిన అమరత్వం ఈ విధంగా శాశ్వతం కాలేదంటారా? 
- పీటర్‌ కోప్ట్‌కెన్‌ 


ఒక విప్లవకారుడి సృతులు 


PURE ee ERE Cf {T= |, MEEVEE | |= 


ఎన్నటికీ మనం తిరగబడలేం కాబట్టి 
ఎప్పటికీ మనకి తిరగబడడం చాతకాదు కాబట్టి 
మన రక్తం నిండా కులాల మతాల మూత్రం ప్రవహిస్తున్నది కాబట్టి 
మనం పిరికి కుక్కలం పందులం కాబట్టి 
మన జీవితాల్ని శాశ్వతంగా కొనేసి పరిపాలిస్తున్న 
రకరకాల కుష్టు దేవుళ్ళని కొలవడానికే అంకితమవుదాం 
- నగ్నముని 


ననన వనన న యా న కరక =ద=ోో 


ఎక్కనూట! 
ఈ మధ్య ఒక మిత్రుడు మరి కొందరు డబ్బావాలాలో కల్సి ఒక సంక్షేమ 
సంస్థ నెలకొల్పాడు. స్వతహాగా నేను ఆ తరహా సంస్మరణలకి దూరం. మనవ 
నాగరికత వృద్ధి చెందిన నాటి నుండి ఎవరో కొద్దిమంది మానవసేవ పేరుతోనూ, 
మాధవసేవపేరుతోనూ తమ దుకాణాలు తెరిచి మూసేసిన దాఖలాలు చాలానే 
ఉన్నాయి. అనాధ శరణాలయాలు, వృద్ధాశ్రమాలు, వైకల్య వైద్యాలయాలు, 
ఉచిత విద్యాలయాలు ఈ మధ్య చాలా ఆర్భాటంగా ఆరంగేట్రం చేస్తున్నాయి. 
యువతీయువకులు సైతం 'సోషల్‌ సర్వీస్‌” పేరుతో అయాచితంగానే ఇలాంటి 
కార్యక్రమాలకి అత్యుత్సాహం చూపిస్తూ సమాజసేవని వ్యక్తిగత వైవిధ్య చిహ్నంగా 
.. ప్రదర్శిస్తున్నారు. ఇక ప్రతీ రాజకీయ పార్టీ కూడా సంఘసేవని స్మరిస్తూనే తన 
సినిమా ప్రారంభిస్తుంది. హిట్టయితే అధికారంలోకీ ఫట్టయితే ప్రతిపక్షంలోకీ 
చేరిపోయి చెక్క భజనలు చేసుకుంటుంది. ఈ సంస్కరణోత్సాహం మితిమీరితే 
'. జబ్బుగా: మారుతుంది. స్వతహాగా స్వీయ సంక్షోభంలో నున్నవారే సమాజాన్ని 
రాత్రికి రాత్రి రామరాజ్యంగా మార్చేయాలని ఊగుతుంటారు. సాంఘిక వ్యవస్థపై 
అవగాహనలేని అపరిణిత జ్ఞానం వారిని ఏదో ఒక రకమైన అభ్యుదయం వద్ద 
ఆపేస్తుంది. అటువంటి అపరిపక్వ ఆకతాయిలకి ఈ సమాజసేవనేది 
ఉపశమనంగా ఉంటుంది. ఈ ధృక్పధాన్నే ఉత్తమమైనదిగా భ్రమసీ విద్యార్థులూ, 
యువత, మేధావులూ మహాత్మాగాంధీతో తమ వంతు మెదలెట్టి మథర్‌థెరిస్సా 
బొమ్మతో ఫోజుకొట్టి స్వామి వివేకానందతో సంఘసేవకి మంగళం పాడేస్తారు. ' 
మోతాదు మించి పూనకమెక్కిన భావబానిసలు మరికొంతమంది పాత క్రొత్త 
దేవుళ్ళ పేరుతోనూ, చనిపోయినవారి ఆత్మల పేరుతో కూడా ఈ వ్యాపారం 
మొదలుపెడుతున్నారు. వాళ్ళ ఆచరణ;అక్కడ వరకే పరిమితమయితే నాకు 
వారితో చెప్పుకోదగ్గ ఇబ్బంది ఉండేదికాదు. 
వారితోనే కాదు వారిలాంటి వెలక్నాయలతోనూ ఉండేది కాదు. మతస్తులకి 
వాళ్ల మతపిచ్చ ఎలాంటిదో ఈ దేశంలో కులపిచ్చ ఎలాంటిదో తెల్సిందే. ఈ 
మధ్య మార్క్సిస్టు మతస్తులు, కమ్యూనిష్టు కులస్తులు ఎవరికివారు వీలైనన్ని 
గంరవ్‌ 


సాంఘిక తత్వం - వైప్లవ మార్గం 
పార్టీలుగా విడివడి మాదే సరయిన దారంటూ తోచిన దిక్కుగా పోతున్నారు. 
వీరికి విరుద్ధంగా పోస్టు మోడర్నిజపు బూజునంటించుకున్నవాళ్లూ, రాడికల్‌ 
హ్యూమనిస్టు రోగులూ;;:: ఎవరి తత్వం వారిది. ఒక్క మానవత్వం తప్ప. మానవుడ్ని 
గతితర్శపు గదిలో ఇరికించాలనుకున్న మార్చిజం కానీ మానవవాదపు ముసుగులో 
పడుకోబెట్టాలకున్నా రాడికల్‌ హ్యూమనిస్టులుగానీ కులుకుతోందయితే ఒకే పక్కపై 
ప్రజాస్వామ్యంతోనే. మార్చ్‌, వ మార్శిస్టును కానంటూ (One thing is cer- 
tain; lam not a Marxist) గతితర్శపు గడియని వదులు చేసే ప్రయత్నం చేసినా 
మన మార్శిస్టులు మాత్రం ఇంకా ఆ గదిలోనే గడియ బిగించుక్కూర్చుని గతిలేని 
ఆలోచనలు చేస్తున్నారు. ఇక సత్యాన్వేషణ పేరుతో మానవుడి మూల తత్వానికి 
మంగళం పాడిన రాయిస్టులు, సోదర మార్శిస్టుల్లాగే ముసుగుల్లోంచే మూగ 
మూలుగులు ములుగుతున్నారు. ఇద్దరూ ఇప్పుడప్పుడే బయటపడేలా లేరు. పడే 
సూచనలూ కనుచూపుమేర కానరావడం లేదు. ముందు చెప్పిన శూన్యాలలాగే 
ఈ సైద్ధాంతిక అనూహ్యాలకి కూడా సాంఘిక సేవపై స్పష్టత లేదు. 
మెన్నీమధ్యన ఒక మార్శిిస్టు మిత్రుడు మౌలిక సూత్రాల మార్శ్గిజంపై 
ఉన్నవి చాలవన్నట్లు మరో ప పుస్తకం రాసారు. అందులో మార్మ్సిజపు గ్లామర్‌ 
తగ్గగానే అందులో తప్పులు కనబదేవారంతా బూర్జువా మేధావులేనంటూ పేలారు. 
మార్చిస్టులకి వారిది తప్ప మిగిలినదంతా మిడిమిడి జ్ఞానంలానే కనిపిస్తుంది. 
సొంత గబ్బు అభ్యుదయం తప్ప తక్కినదంతా అజ్ఞానంలాగే తోస్తుంది. వారి 
దృష్టిలో, మార్మి సజాన్ని మించిన మేధస్సు మానవుడికింకా రాలేదు. ఇందులో 
ఆశ్చర్యమేమీ లేదు. నూతిలోని కప్పలకి, నూతిని మించిన నూతనత్వం అలవదదు. 
మతస్తులకి వారి మత (గ్రంథాన్ని మించిన సత్యం కనబడదు. అలాగే మార్క్సిస్టు 
మెదళ్ళకి కూడాను. వీళ్ళ ముతక తత్వాలకి మార్క్సిజాన్ని తిరస్కరించే వాళ్ళంతా. 
బూర్జువాలే. సమాజంలోని ఇతర మెధావులందరూ సెక్‌టేరియన్లే ఎర జెండాకి 
ఎదురొచ్చినపారంతా. ఏంట మార్క్స్సిస్టులే రివిజనిస్టులే. ఈ రకమయిన విప్లవ 
పదజాల రగడ కుర్ర కమ్యూనిస్థుల్ని కదిలించడానికో, ఉద్రేకపరచదానికో 
పనికిరావచ్చునేమోగానీ సామాజిక గమనాన్ని త్వరితం చేయడానికీ, తద్వా?' 


రారాలాాలాాాానాాలాాాలాాయయాలాాా సరవా... 


అనన సన ర కన నన స న న 

భావ విప్లవానికి నాంది వేయడానికి మాత్రం పనికిరాదు. మొత్తంగా సామాజిక 
సంస్మరణల్నే విప్లవంగా వివరిస్తున్న సామాజిక సేవకులకీ పాక్షిక జ్ఞానాన్నే మార్పుకు 
మూలంగా భావిస్తున్న భావితరాల బానిసలకి మార్పు గతిని పరిచయం చేసి 
స్పష్టం చేకూర్చే ప్రయత్నం చేయడం బావ్యమనిపించింది. ఫలితమే ఇది. వ్యవస్థని 
ఉన్నతీకరించాలనే వాంఛ అన్వేషణకి పురికొల్పుతుంది. వాదాన్ని దైవం చేయాలనే 
తపన వ్యక్తి పూజని ఆశ్రయిస్తుంది. అదే భగవంతుడనే మార్మిక భావనని 
బలపరుస్తుంది. లోక కళ్యాణానికి పాటుపడుతున్నట్లు నటిస్తూనే అలౌకిక భావనల్ని 
ప్రేరేపించి అంతిమంగా మనిషిని బానిసను చేస్తుంది. అటువంటి అప్రదానమైన 
ఆలోచనలు ప్రమాదకరమయిన నిర్ణయావిష్మరణలకి మూలం. వాటికి ఆచరణ 
రూపం కల్పించడంవల్ల వైజ్ఞానిక తిరోగమనవాదం ఉద్భవిస్తుంది. అలాంటి 
అవాదాల్ని - అపవాదాల్ని - అతివాదాల్ని అక్షరబద్ధంగా తులనాడడమే . 
ప్రగతివాదపు ప్రధమ కర్తవ్యం. వ్యక్తి వాదం విద్రోహానికి చిహ్నం. సాంఘిక 
సమైక్యలే సమాజ అభ్యున్నతికి శరణ్యం. అదే తాత్విక తిరుగుబాటు లక్ష్యం. 
మానవాళి మనుగడకి మూలం, ముఖ్యం! ఈ కృతిలో మి(తులు రావిపూడి 
వెంకటాద్రిగారి రచనలు నాకెంతో ఉపకరించాయి. వారికి నా కృతజ్ఞతలు. 
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1 

The differance between a democracy and a dictatorship js 
that in a democracy you vote first and take orders later, in 2 
dictatorship you don't have to waste your time voting. 

- Charles Bukowski 

ప్రజాస్వామ్యానికీ, నియంతృత్వానికీ బేధం ఏమిటంటే ప్రజాస్వామ్యంలో 
ముందు వోటేసి తర్వాత ఆదేశాలు పాటించాలి; నియంతృత్వంలో వోట్ల కోసం 
సమయం వృధా చేయక్కరలేదు. 

-చార్తెస్‌ బుకోవస్కీ 

ప్రస్తుతం మనమున్నది ప్రభుస్వామ్యం. అంటే రాచరిక తర్వాతి దశన్నమాట. 
దురదృష్టమేమిటంటే ప్రజాస్వామ్యమనే భావన ప్రపంచానికి ఆచరణాత్మకంగా 
కంటే ముందే ఆలోచనాత్మకంగా పరిచయమయి ప్రభావం చూపింది. సాధారణంగా 
ఉన్నత వ్యవస్థ స్థాపన కోసం సిద్ధాంత ప్రతిపాదనలు సంభావ్య చర్చలు 
జరుగుతుంటాయి. ఆనాదికాలంగా ఇదే వస్తోంది. అయితే ప్రజాస్వామ్యమనే కడ 
స్వాతంత్రం వచ్చిందని చెప్పుకుంటున్న మనదేశానికి ఆనాటి నుండి పట్టుకుంది. 
జరిగింది స్వాతంత్రోద్యమం కాదు అధికార మార్ప్చిడన్నవారిని హింసించడంతో 
మొదలయిన మనదేశపు ప్రజాస్వామ్య ప్రస్థానం అనేక రీతులుగా అభివృద్ధి 
చెందింది. నేడు నవనాగరికత సంతరించుకుని పొంగి ప్రవహిస్తున్న ప్రజాస్వామ్యం 
ప్రజా వ్యతిరేక విధానాలతోనూ, లారీచార్జీలతోనూ, తుపాకి గొట్టంతోనూ, బూటకపు 
ఎన్‌కౌంటర్లతోనూ, నిరంతర కర్ఫ్యూలతోనూ నిత్యం శాంతి మంత్రం జపిస్తోంది. 
ఎన్నో మతాల్ని తుంగలో తొక్కిన మహామతాలయిన హిందూ, ముస్లిమ్‌, క్రిస్టియన్‌, 
సిక్కుల అసమానైక్యతతోనూ బ్రాహ్మణ, క్ష(తియ, వైశ్య, శూద్ర ఉపవర్ణాల 
అంగవైకల్యంతోనూ అభివృద్ధి చెందుతోంది. అర్ధ దశాబ్దానికొకసారి పౌరుల్ని 
వంచుకునే వాక్కు వవిత రాజకీయ పార్టీలకి కల్పిస్తోంది. పాతిక 
సంవత్సరాలకొకసారి పంచవర్ష (ప్రణాళికల జల్లును జనంపై కురిపిస్తోంది. (ప్రతి 
నిత్యం వచ్చీపోయే విటులతో అందమంతా నగ్నంగానే ప్రదర్శించే నిజాయితీ 
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సాంఘిక తత్వం - వైప్లవ మార్గం 
నటులతో, అను నిత్యం అమ్ముడుపోయే నిరుపేద నాయకులో సంపాదించిన 
ఆస్తినంతా చింకి గుడ్డల్లోనే దాచుకుని మహానగర రహదార్లపై రాత్రి విహారం 


చేస్తున్న అనాథ బాలల ఆకలి మంటల్లో ప్రజాస్వామ్యం తాండవిస్తోంది. ప్రతీరాత్రి 
ఖాళీ కడుపు నింపుకోవడం కోసం ఎతైన యవ్వనాన్ని చేతబట్టుకుని కిందటి 
రాత్రి అయిన మర్మాయవ గాయల రంగు కనబడకుండా ముఖాన నవ్వు 
పులుముకుని లెక్కలేనన్ని ఉద్రేకపు కౌగిళ్ళలో నిత్యం మగ్గిపోయే మోహంలేని 
సుఖరోగాల మౌనంలో ప్రజాస్వామ్యం కనిపిస్తోంది. కార్ల కింద పడి అద్దాలు 
తుడిచే చేతుల వేడుకోళ్ళలో, మేడల వైపు దీనంగా చూస్తూ దేవుడితో వ్యభిచరించే 
దేభ్యపు విన్నపాలలో, ఆఖరికే దారీ కనబడక ఆడామగా కాని దారేంచుకుని 
బతకడం కోసం రైళ్ళలో అందరి కళ్ళల్లో, నోళ్ళలో రోజూ చనిపోతున్న మాడాల 
మనస్సులో ప్రజాస్వామ్యం స్పష్టంగా కనిపిస్తోంది. . 

సంద్రంతో సమానంగా పారుతున్న మద్యంలోనూ, సంఘంలో శవాలుగా 
మారుతున్న ఆడవాళ్ళ రక్తంలోనూ, ఆఫి ఫీసుల్లో ఆదివారాల కోసమే జీవిస్తున్న 
యం[ాల్లోనూ, ఆలోచనల్లో ఆదిమదశని దాటని నాగరిక జంతువుల 
నడవడికలోనూ, ఆత్మాభిమానాన్ని ప్రజాస్వామ్యం ముందర తాకట్టుపెట్టిన 
అభ్యుదయ గ్రహాల్లోనూ అన్నింటిలోనూ అదే స్వామ్యం తైతక్కలాడుతూ నర్తిస్తోంది. 
నగ్నంగా దాని ఎతైన అంగాల్ని చూపిస్తూ క్షుద్రరతికి ఆహ్వానిస్తోంది. రాజకీయం 
పేర సాగుతోన్న వ్యభిచారంలో ప్రతి పౌరుడూ ఒక భాగమేనంటూ బాకా 
ఊదుతోంది. అసెంబ్లీ అనే ఒక లంగా లాడ్జిలోనూ పార్లమెంటనే ఒక పందుల 
దొడ్డిలోనూ -టంచ్‌నుగా ప్రజాస్వామ్యం టక్కులమారితనాన్ని ప్రదర్శిస్తోంది. 
మతాలపేర సాగుతున్న మారణహోమాల్లోనూ, దేవుళ్ళ పేర జరుగుతున్న దారుణ 
క్రతువుల్లోనూ, కుల సంఘాల కుళ్ళులోనూ కనిపిస్తూనే ఉంది. ఈ ప్రజాస్వామ్యం 
కోసమే పెద తాత గాంధీ నగ్నంగా దేశమంతా నడిచాడు. నడిరాత్రి నెహ్రా 
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= సాంఘిక తత్వం - వైప్లవ మార్గం ల 
రేడియోలో నూతన నియంతృత్వ స్థానాన్ని స్వీకరించాడు. దీని కోసన్ష 
ఆదిశంకరాచార్యుడు భౌద్దుల్ని రోట్లో రుబ్బించాడు. శివుడు త్రినేత్రం తెరుస్తాన్సన్సి 
భయపెట్టాడు. యెహోవా మనుషులకి పెంట తినిపించి వాళ్ళ పెళ్ళాల్ని వాళ్ళ 
కళ్ళ ఎదుటే రమింపజేస్తానని బెదిరించాడు. సృష్టికర్త అయిన అల్లాహ్‌ చీమూ, 
నెత్తురూ, వేళ్లూ, గోళ్లూ నిండిన నదిలో అవిస్వాసుల్ని ఈదిస్తానని శపథం చేసాడు. 
అందరూ దేవుళ్ళే. సొంత మతాన్ని పెంచుకోవాలకునే ముదనష్టుపు రాయుళ్ళే, 
అందుకే ప్రజాస్వామ్యాన్ని మానవాళి కోసం ప్రసాదించారు. మానసికంగా 
రసికారుతోన్న గజ్జిని మతగ్రంథాల్లో ప్రదర్శించారు. వీరిది కూడా ప్రజాస్వామ్యమే. 
సోక్రటీస్‌కి విషమిచ్చిన నాటి పాలకుల నుండి సొంత మనుషుల్ని కాల్పిస్తున్న 
నేటి నాయకులవరకూ ప్రతి యుగంలో, ప్రతి తరంలో ప్రగతి పేరుతో నదుస్తోందీ 
జగతి తీరులో అగుపిస్తోందీ అంతా ప్రజాస్వామ్యమే. ఇక ఇందులో 
బతుకుతున్నామని చస్తూ, భరిస్తున్నామనుకుని బ్రతుకీడుస్తూ, తమ వంతు సాయంగా 
సమాజసేవని చేస్తున్నామనే ఖాళీ మెద్దళ్ళకి కొద్ది మోతాదులోనయినా వారున్న 
పరిస్థితి పరిచయం అవ్వాలి. ఎందుకంటే వ్యవస్థ ఇలా ఉండకూడదని 
అంటున్నామంటే ఎలా వుండాలనే దానిపై ఒక స్పష్టమైన అవగాహన ఉండాలి. 
అలా ఉండడం కోసం వ్యక్తిగతంగా ముందు మనం చేయవలసిందేమిటనేది 
ఆలోచించడం ప్రధానం. అంటే మార్పనేది ముందు మనలో రావాలి. అలా 
రావాలంటే మన అస్తిత్వంపై మనకీ, మానవ ప్రస్థానంపై మన అస్తిత్వానికి గల 
" సంబంధం తెలియాలి. ఇవన్నీ సంభవించాలంటే సాంఘిక గమనాన్ని పరీక్షించాలి. 
భౌద్ధీక విహారాన్ని ఉన్నతీకరించాలి. భౌతిక వ్యవవోరశైలిలో మార్చుని 
ఆహ్వానించాలి. భావ విప్లవానికి స్వీయ సన్నద్ధం కావాలి. 
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2 
The state calls its own violence law, but that of the indi- 
vidual, crime. 


- Max Stirner 


రాజ్యం దాని సొంత హింసని చట్టమని అంటుంది. దాన్నే వ్యక్తి చేస్తే అది 
నేరమని పిలుస్తుంది. - మాక్స్‌ స్టిర్నర్‌ 


అకారణంగా సొంత సేవాతత్వాన్ని అధికంగా ఊహించుకోవడం 
అసహాయత్వాన్ని ఆదుకోవడం కోసమే ఎదురుచూసే స్థితికి వస్తుంది. మనిషికి 
మనిషవశరం సహాయం కావల్సి రావడం సహజం. అమే సాయం చేసేతత్వం 
స్వీయ విధానంగా ఉన్నంతలో పోయేదేమీ లేదు. వ్యష్టి నుండి సమిష్టికి మారి 
సమాజ సేవనేది ఒక ప్రహసనంగా మారినప్పుడే ఇబ్బందంతా. అసహాయులికి 
చేయూతనందించడం, ఆపదలో నున్న వారిని ఆదుకోవడం మనిషికి ప్రత్యేకంగా 
సుప తత్వాన్ని తెలిపే అంశాలు కావు. అవతడి బాధ్యతలు. జంతువుల నుండి 
విడివడి మానవుడిగా మారిన నాటి నుండి మనిషి అతడిలోని అంతరంగిక 
పశుప్రవృత్తిని దశదశలుగా విడనాడే ప్రయత్నం చేస్తూనే వున్నాడు. ఆ విధమైన 
అంతర్హత స్వీయ సంభర్షణ అతడ్ని నాగరికుడిగా మార్చింది. అతడు 
అరణ్యకుడిగానున్న ఆటవికదశలో భగవంతుడనే భావం అతడిలో జనించింది. 
ఆ-తర్వాత అదే నేడు మానవాళి అనుభవిస్తున్న మతమనే జాడ్యానికి దారి తీసింది. 
కొన్ని జంతువులు తమ పిల్లల్ని తామే తింటాయి. మరికొన్ని తమ సుఖాన్ని 
వావివరుసలు లేకుండానే తీర్చుకుంటాయి. జీవులు వాటి జీవన విధానాన్ని తమ 
వరకే పరిమితం చేసుకుంటాయి. అలాకాక కొన్ని తమ సంతానం వరకూ, కొన్ని 
తమ జాతి వరకూ, మరికొన్ని సారూప్య జాతుల వరకూ ఇంకా కొన్ని తమ 
లింగం వరకూ తమ జీవితాన్ని, స్వార్ధాన్నీ పంచుకు బతుకుతాయి. జంతుజాలంతో 
మమేకమై ఉన్నప్పుడు మనిషి కూడా అదే విధంగా జీవించాడు. అదతడి తప్పు 
కాదు. ఆటవిక స్థాయి జీవుల ప్రవర్తన అంతవరకే పరిమితం. 
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అందుకే ఒక్క మనిషి తప్పు మిగిలిన జీవులన్నీ నేటికీ ఆ విధంగాళ్ల 
జీవిస్తున్నాయి. మానవుడు నిరంతరం తనకి తాను స్వీయ స్ఫూర్తినందించ్చ 
కుంటూనే ముందుకు సాగాడు. అనేక ప్రాకృతిక పోరాటాల్లో ఆరితేరాడు, 


గామీనుడిగా, పట్లణవాసిగా, నాగరీకుడిగా ఎదిగి నేడు గ్రహాంతరవాసిగా కూడా 


ప్రయాణిస్తున్నాడు. మతం మధ్యలో వచ్చింది. మానవుడి ఆటవిక దశలో నుండి 
మధ్యయుగపు మనుగడ దశ వరకూ జరిగిన అనేక సంఘటనల సమ్మేళనమూ, 
సందేహాల సమాహారమూ, నాటికి ఆనాడు అతడూహించుకున్న సమాధానాల 
సంగమమూ కలగలసి మత(గంథాలుగా రూపొందాయి. ' ఇంతకీ ఇదంతా 
ఎందుకిక్కడ వివరించవలసొచ్చిందంటే సామాజిక సేవ ముసుగులో మతం. కొత్త 
మత్తు జల్లుతోంది. మతమంటేనే మంచికి మారుపేరయినట్లు ప్రవర్తిస్తోంది. ఏ 
మతమూ ఎన్నడూ మానవత్వాన్ని బోధించలేదు. అలా బోధించిన మతాల్ని ఈనాటి 
మతాలేనాడో సమాధి చేసేసాయి. మతమెప్పుడూ మరో మతాన్ని ద్వేషించమనే 
చెప్పింది. అన్య మతస్తుల్ని అంతం చేయమంది. విశ్వాసులు కానివార్ని క్రూరంగా 
వధించమంది. అంటే మానవుడు కోరుకునే స్వేచ్చాలోచననీ స్వాతంత్ర విధానాన్ని 
మతం కట్టడి చేయాలని చూసింది. మతస్తులే పాలకులుగానున్న దేశాల్లో ఈనాటికీ 
రాక్షసపాలనే కొనసాగుతోంది. జ్ఞానాన్ని దేవుడనే ఒక అనస్తిత్వ భావంతో ఆపేయడం 
మతాల లక్ష్యం. ఏ మతమూ ఇందుకు మినహాయింపు కాదు. మనిషిని మనిషిగా 
తీర్చిదిద్దింది మానవతా ధృక్చధమే కాని మానవాధమ ధృక్కోణమో మానవాతీత 
ధృక్నోణమో కాదు. మంచి అనేది మనిషి నైతికతకి సంబంధించిన అంశం. మతానికి 


పూర్వమూ అదుంది. మతాల తర్వాతా ఉంటుంది. ఈరోజు మతం పేరుతో, 


అనేక అసాంఘిక కార్యాలు అసమాజ నేరాలు చేస్తున్నవారందరూ ఏదో మతానికి 
చెందిన ఆస్తికులే కాని నాస్తికులు కాదు. ఆరాజకవాదులంత కంటే కారు. ఎందుకంటే 
అరాజకత్వం ప్రజాస్వామ్యానికి పర్యాయం. ప్రభుస్వామ్యానికి ప్రత్యామ్నాయం. 
మానవ మనుగడకి గమన మార్గం. 
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మనం ఆచరించడానికి సిద్ధంగా లేని విషయాన్ని అంగీకరించడమే 
ఆత్మవంచన. స్వచ్చంద సహో సంస్థలదీ, సామాజిక కార్తకర్తలది ఇదే హవా, 
వారిని వారు మార్చుకోవడం కోసం కనీస ప్రయత్నం చేయరు. దైనందినంగా 
సంఘంలో సాగుతున్న అనేక అపసవ్య అంశాలపై వారి అవగాహన మృగ్యం. 
ఒకే రకమైన మూస భావనియమానుసారం తప్పా వేరే విధంగా ఆలోచించలేని 
అంతరిక రోగులు వీళ్ళు. వీళ్ళ సంఘసేవ' కూడా ఇలాంటిదే. ఎవర్నో చూసి 
అసందర్భపు స్ఫూర్తి హడావిడిగా తగిలించుకుని సమాజ ఉద్దరణపేరుతో కొత్త 
నూతిలోకి పాత నీరు పోసి దూకడం మినహా వీళ్ళకి చాతనయింది లేదు. వీళ్ళు 
కొందరు సమాజసేవ ముసుగులోనే సంపాదిస్తూ డబ్బులు దండుకుంటారు. మరి 
కొందరున్నారు. అస్పష్ట భావాలన్నీ కలగలసి వారిలో బలంగా నాటుకుంటాయి. 
ఆ ప్రభావంతో మార్చంటేనే ఆమడ దూరంలో నిల్చుంటారు. తమలాంటి అస్పష్ట 
భావపారాయణులతో కల్సి భగవత్‌ భజనలు చేస్తూ సంఘసేవని తలకెత్తుకుంటారు. 
పాపం నిజానికి వీరిది అమాయకత్వం. ఎందుకంటే సంఘసేవకోసం కోట్లు 
వెచ్చిస్తున్నామనే బడా సంస్థల, నాయకుల డాబు వీరికుండదు. అయితే 
అమాయకత్వం అయినంతమాత్రంలో అజ్ఞానం ఆమోదకరం కాదు. జ్ఞాన తృష్ణ 
జీవుడికి బుద్ధినిస్తుంది. తృష్టార్ణిత జ్ఞానం విజ్ఞానదాయకం. అదే వైజ్ఞానిక 
పురోగమనానికి సోపానం. ఈ రకమైన సంస్థల్ని స్థాపించేవారూ, లేదా సమాజ 
సేవ చేసేవారూ చీకటి గబ్బిలాలు. వీళ్ళకి వెలుతురుని చూస్తే అప్రయత్నంగానే 
వణుకు పుడుతుంది. వీళ్ళ తీరు చూద్దాం. సమాజంలో అసమానత్వం, 
అసహాయత్వం, అసాంఘికత్వం, ఆకలి అన్ని సమస్యలూ అలాగే ఉండాలి. 
ఎందుకంటే అవి నిత్యం అలా ఉన్నప్పుడే ఈ నక్కలు సంసుపేవ చేసే 
అవకాశముంటుంది. అంటే సాంఘిక పరిణామంలో మార్పుని ఈ తరహా 
బూజుబు[రలు అంగీకరించవన్నమాట. మూల సమస్యల్ని కదిలించకుండా పైపై 
పూతలు పూయడమే ఈ అప్పడాలకి తెలిసిన అభ్యుదయ మార్గం: 
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ఈ పసివాళ్ళ (ప్రశ్నలు కొన్నింటిని చూద్దాం. వీళ్ళననేదేమిటంటే మాక 
తోచినదీ, మాకు చేతనయినదీ మేము చేస్తున్నామని. ఇదెంత పనికిమాలిన 
వాదనంటే ముందే చెప్పినట్లు మేము చీకట్లోనే ఉంటాం. చీకటినే నమ్ముతాం. , 
మా వల్ల సాధించబడింది చీకటొక్కటే. మా అఖండ పోరాటమంతా అంధకారం 
కోసమే, అని వారే పరోక్షంగా అంగీకరించడం. జక కకయిత బాధ్యత తనకి 
పూర్వమున్న విజ్ఞానాన్ని తెల్సుకుని అధ్యయనం చేసి దానికి తనవంతు మిళితం 
చేసి రాబోయే తరాల కోసం [గ్రంథస్తం చేయడం. అలాగే ఒక శాస్త్రవేత్త బాధ్యత. 
తనకి పూర్వం జరిగిన శాస్త్రీయ కృషిని గ్రహించి తనవంతు దానికి జోడించి. 
రాబోయే శాస్త్రవేత్తలకి సశాస్రీయ సమాచారాన్ని అందించడం. ఒక చరిత్రకారుడి 
బాధ్యత గత చరిత్రని పరిశీలించి నూతన పరిశోధన కావించి వర్తమాన చరిత్రని 
లిఖించి భవిష్యత్‌ చరిత్రకారులకి అందించడం. సరే, మరి ఒక: సామాజిక 
విష్టవకారుడి లేదా సంఘసేవా కార్యకర్త బాధ్యతేమిటి? తనకి పూర్వం జరిగిన 
సంస్మరణ మార్పుల నుంచి నేర్చుకుని సమకాలీనంగా వైప్రవగతిని త్వరితం చేసి 
'భావితరాలకి భావనిర్ధాశం చేయడం. కాని జరుగుతోందేమిటి? స్వాతంత్రం 
వచ్చిననాటి నుంచి ఈనాటి వరకూ సమాజసేవకి అర్ధం మహాత్ముల జయంతి 
వర్ధంతులకి వంతులవారీగా ధర్మాసుపడ్రుల్లో రొట్టెలు పంచిపెట్టడానికీ, అనాధ 
పిల్లలకి పాలుపండ్లూ ఇస్తూ పత్రికల్లో ఫోజు కొట్టడానికి, అయినవాళ్ళు అక్కరలేని . 
లేదా అసలయినవాళ్ళే లేని వృద్దులకు ఆశయం కల్పించడానికే పరిమితమయింది. 
స్వాతంత్రోద్యమ పూర్వ కాలం నుండీ ఈ సంఘసేవ ఈనాటి వరకూ సాగుతూనే 
ఉంది. మరి మార్పు ఎందుకు రాలేదు. ఎందుకంటే సమస్యకి మూలం అక్కడ 


లేదు కాబట్టి. ప్రశ్నకి జవాబు అది కాదు కాబట్టి. సమాజ గమన మార్గం సంఘసేవ 
కాదు కాబట్టి. 
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No Theory, no readymade system, no book that has ever 
been written will save the world. | cleave to no system. lam a 
true seekar. 
- Bakunin 
ఏ సిద్ధాంతమూ, తక్షణ విధానమూ, ఏ గ్రంథధమూ అదెప్పుడు రచించిన 
దైనప్పటికీ ప్రపంచాన్ని వరిరక్షించడానికి పనికిరావు. నేనే విభజిత వ్యవస్థనీ 
ఆశించను. నేనాక నిజమైన అన్వేషెని. 
- బకునిన్‌ 
మానవుడి ఉన్నతి కోసమే అనేక వాదాలుదృ్భవించాయి. వాటిలో కొన్ని 
పక్కడారుల గుండాపోతే మరికొన్ని మానవ శ్రేయస్సే లక్ష్యంగా ప్రయాణించాయి. 
అంతిమంగా ప్రజల ఆలోచనా విధానంలోని పరిణితి మాత్రమే ఏ సిద్ధాంతాని 
యినా అర్జాన్ని కల్పించింది. ఆచరణని చేకూర్చింది. మానవ జం దంగా 
ఉద్భవించిన జ వాదాలు మనుషుల మధ్య సఖ్యతకి మతాల లాగానే ముప్పు 
తెస్తున్నాయి. ఏ వవసా ఏకభావంలో ఎన్నడూ నడవలేదు. ఆయా కాలం తీరు 
న్తూల; ధ భావాలు రూపుదాల్సాయి. వాటి సత్యాసత్య గుణదోష 
టిలో ఏది సరయినదనే దానికి జవాబు చెబుతుంది. ఏ 


సమాజమైనా భిన్న ధోరణుల సంగమమే. బహిరంగంగా ఒకానొక దశలో ఒకే 
రూపంలోనున్నట్లు కనబడ్డా అది చీ చిత్తబ్రాంఠే కానీ చారిత్రక వాస్తవం కాదు. ఎన్ని 
తత్వాలయినా మానవుడి స్వీయ త తత్వాన్ని ఉన్నతీకరించదానికే ఉపకరించాలికానీ 


ఉన్నచోటనే తాటికేసి కట్టడానికి సత్యాన్వేషణ తత్వాలే అక్కరలేదు. కప్పదాటు 
మతాలు ఇప్పటికీ ఆ కార్యక్రమంలో ఉన్నాయి. సమాజ సేవ పేరుతో మాకు 
చాతనయింది మేము చేస్తున్నామ ని దబాయించే డబ్బాలకి అంతరికంగా 
పాపపుణ్యాలపై దేవుడూ దెయ్యాల పై విపరీతమైన పిచ్చుంటుంది. అది పిచ్చని 
కల్చడాసికి పెద్దగా పరీక్ష చేయనవశరం లేదు. ఈలోపే వారి ప్రవర్తన మనకా 
విషయాన్ని అప్రయత్నంగానే స స్పష్టం చేస్తుంది. 
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అందరాస్తికుల్లా కాకుండా ఈ రకం భక్తుల్లో అత్యధికంగా మూఢ భ 
పారుతుంటుంది. నిజంగా భగవంతుడే (ప్రపంచాన్ని సృజించాడని నమ్ముతున్నప్పుర 
ఆయనే పేదరికాన్నీ, అభాగ్యుల్నిి అసహాయుల్ని కూడా సృష్టించుండాలి కదా. మ 
అంతటి మహత్తర భగవత్‌ సృష్టిలో మార్పులు చేసి ఆయన సృష్టించిన దాన్సిక్షి 
విరుద్ధంగా తను సేవ చేయడానికి మనిషెంతటివాడు? అలా కాకుండా అసహాయుల్ని 
పుట్టించి వారి కోసం సమాజ సేవకుల్నీ పుట్టించదలి స్తే ఇంతమంది పేదవారికి 
లేదా అభాగ్యులకి ఇంతమంది సమాజ సేవకులంటూ లెక్కకట్టి పుట్టించాలికదా, 
అయినా అసహాయుల్ని ఆదుకునే ఆలోచన ఆయనకుంటే అందుకు మరో 
సమాజసేవక గణాన్ని పుట్టించడం కంటే అసలు ఆకలినీ, అసహాయత్వాన్నీ పేదరికాన్ని 
లేకుండానే సృష్టి చేయెచ్చు కదా? ఇంతకీ అసలు దేవుడు మనిషినెందుకు పుట్టించాడు? 
దేవుడనేది ఒక వ్యక్తా లేక కొందరు వ్యక్తుల సమూహమా లేదా ఏదైనా పదార్ధం 
పేరా? అసలాయనెక్కడి నుంచొచ్చాడు? ఆయన్ని సృజించిందెవరు, ఎందుకు? ఈ 
విశ్వంలో ఒక్క భూమిలోనే కాన్ని వేల కోట్ల సంవత్సరాల క్రితం జీవాన్ని ఎందుకు 
_ పుట్టించాడు? మిగిలిన గ్రహాల్లో పుట్టించడం ఆయనకి చాతకాలేదా? మనుషుల్ని 
పుట్టించి. పెంచి వాళ్ళు వివిధ భావోద్వేగాలకి లోనవుతుంటే చూడడం ఆయనకి' 
ఆసకా? లేకా మానసిక సమతుల్యస్థితి సరిగా లేక మతిస్థిమితం లేకుండా ఈ సృష్టి 
కావించాడా? ఒక్క జీవాన్నైనా లేదా జీవావిర్భవపు పూర్వ స్థితిని కూడా ఆయనే 
తయారుచేసాడా? ఇంత సరంజామాని సృష్టించడానికి కావల్సిన ముడి పదార్ధాన్ని 
ఆయనెక్కడి నుండి తీసుకున్నాడు? ఇందుకోసం ఆయన ఏ ఏ ఉత్పత్తి సాధనాల పైన 
ఆధారపడ్డాడు? అప్పట్లో మనుషుల్ని సృష్టించి వారికి జీవంపోసి హరించాలన్న 
ఉదాత్తమయిన ఆలోచన అసలాయనకెలా వచ్చింది? ఆలోచననేది అసలప్పటికి 
ఉందా? భావోత్పత్తి అప్పటికి ఉందా? ఇంతకీ ఆయన ఆడా, మగా? ఆడా మగా 


కానివాడా? ఇంతా సృష్టి చిన వ్యక్తి అస్పష్టంగా ఇన్ని రకాల ఉపదేవుళ్ళని ఎందుకు 
పుట్టించాడు? ఇంతకీ ఇదంతా ఎప్పుడు జరిగింది? ఆదిలోనా? ఆది అంటే ఏది? 
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దాని పూర్వపు స్థితి ఎలాంటిది? అప్పుడు అస్తిత్వంలో ఉన్నదేమిటి? ఏదో ఒకటి 
అస్తిత్వంలో ఉన్నప్పుడు దేవుడు అనస్తిత్వంలో నుంచెలా వచ్చాడు? 

వేసుకుంటే అన్నీ ప్రశ్నలే. ప్రతీ మతమూ వీటికి తనదైన శైలిలో 
'సమాధానాలు చెబుతుంది. ఇక ఏ దారీ దొరక్కపోతే దాని వాదన చిత్రంగా 
ఉంటుంది. ఈ మధ్య మతం కొత్త ముఖం పెట్టుకుని సిగ్గులేకుండా మతశాస్త్రీయతని 
గురించి మారం చేస్తోంది. అందుకు కారణం లేకపోలేదు. శాస్త్ర సాంకేతిక రంగాల్లో 
విప్లవాత్మకమైన. మార్పులు జరిగి అవి సామాన్య మానవుడికి అందుబాటులోకి 
వచ్చిన తర్వాత మతానికి మరింత భయం పట్టుకుంది. మానవ వైజ్ఞానిక పురోగతిని. 
పొత్తిళ్ళనాటి నుంచీ వ్యతిరేకిస్తున్న మతానికి శాస్త్రం అడ్డుకట్ట వేసింది. అయినా 
మేకపోతు గాంభీర్యంతో మెండి వైఖరి అవలంచించడం మతం అలవాటు 
చేసుకుంది. విజ్ఞాన ఫలాన్ని సిగ్గులేకుండా వినియోగించుకుంటూనే వ్యవస్థలో 
బానిస భావాల్ని పెంపొందించడానికి కృషి చేస్తోంది. సామాజిక అభ్యున్నతికి 
పాటువడే ప్రజాసంభఘాల్లో సఖ్యత లోపించడం కూడా మతానికి బలం 
చేకూరుస్తోంది. పైన చెప్పిన చిత్రమతం చిత్తకార్తె కుక్కలాంటిది. అన్ని మతాల 
సారమూ ఒకటేనని అందరూ దేవుళ్ళు ఒక్కరేననే వాళ్ళు మోసగాళ్ళు. అన్ని 
మతాలు ఒకసారే ఉద్భవించలేదు. ఆయా కాలాల్ని బట్టి ఆ కాలాల్లో జీవించిన 
వ్యక్తుల భావాల్నిబట్టి వాటికొక అస్పష్ట .రూపం ఏర్పడింది. అలాగే మనిషి 
దేవుళ్ళందరినీ ఒక్కలాగే ఒకే కాలంలో ఊహించుకోలేదు. తాను జంతువులో 
జంతువులా బతికిననాడు మనిషికసలు దేవుడనే భావన లేదు. జంతువుల నుంచి 
విడివడి నగ్నంగా సంచరించి జంతువుల్ని చంపి తిన్ననాడు దేవుడ్ని కూడా నగ్నంగా 
ఊహించుకుని అతడిక్కూడా తాను వేటాడి తెచ్చిన మాంసమే నైవేద్యంగా పెట్టాడు. 
మనిషి శరీరానికి ఆకులూ అలమలూ కట్టుకున్న కాలంలో దేవుడ్ని కూడా ఆకులూ, 
అలమలో అలంకరించాడు. ఆ కాలపు మనిషిలో చెలరేగిన వివిధ వికారాల 
ఆకారాలే నేటికీ మనకి సాంప్రదాయంగా అమలవుతున్నాయి. ఈనాటికీ దేవుడి 


అపవప్లన్లా నాననా 
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పవత జంతుబలులు జరుగుకున్నాలు. కవ్పుడొటేరుత వ్యభిచారం జకునుత 98 
దేవుడి పేరుతో దోపిడీ జరుగుతోంది. మరో రకం మాయావాదన కూడా 
తెరమీదకొచ్చింది. వీరి దృష్టిలో దేవుడు నిరాకారుడు, నిర్గుణుడు, సర్వశక్తి - 
సంపన్నుడు ఇంకా వగైరా వగైరా విధాలవాడు. నాకర్థం కానిదేమిటంటే 
ఏమీలేనివాడు అన్నీ ఉన్నవాడ్ని అసలెలా ఊహించగలడు? ఆయనకంటూ ఏమీ 
లేనప్పుడు ఒక జీవిని సృష్టించాలనీ దానికి అవయవాలూ, కళ్ళూ, ముక్కూ చెవులూ 
సరిగ్గా అతికించాలనీ దానికోసం ప్రత్యామ్నాయ లింగాన్ని ఏర్పర్సాలనీ అప్పుడే 
సంతానోత్పత్తి కలుగుతుందనీ, ముందు ఏకకణ జీవుల్ని అస్తిత్వంలోకి తేవాలనీ 
తద్వారా జీవపరిణామాన్ని క్రమబద్ధం చేయాలని ఆయనకి అనిపించి ఉంటుందా? 
సరే పోన్లేండి అతడి మానాన అతడ్ని వదిలేద్దాం. మరి మతం ఏం చెబుతోంది. 
ఒక మనిషి జీవితాంతం మత నియమాలన్నింటినీ పాటించి దేవుడిని తృప్తి 
పరిచాడనుకుందాం. అందువల్ల అతడికి ఒరిగేదేమిటి? పరలోకమన్న మాట. 
పరలోకంలో రెండు డిపార్ట్‌మెంట్లుంటాయి. ఒకటి స్వర్గం అంటే సన్మార్గుల (దేవుని 
దృష్టిలో) కోసం ఉద్ధేశించబడిన రిజర్వేషన్‌ విభాగమన్నమాట. రెండోది నరకం. 
అంటే నాలాంటి నాస్తికుల కోసమూ, చెడ్డవారి కోసమూ ప్రత్యేకంగా శిక్షలన్నీ 
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అమలయ్యేల్లా చూసే విభాగమన్నమాట. సాధారణంగా అందరూ స్వర్గాన్ని 
కోరుకుంటారు. ఇంతకీ మంచి వాళ్ళకి స్వర్గంలో దేవుడు ప్రమాణం చేసినదేమిటి? 
రంభ, ఊర్వశి, తిలోత్తమల రతి ఒక మతంలోనూ, సుమారు అదే మాదిరి. 
సుందరాంగుల పొందుతోబాటు వజాలు, నగలు, రత్నాలు, బంగారం 
- మరోమతంలోనూ, ఇంచుమంచు ఇదే తరహాలో రాజ్యమూ, సుఖ్యాలు, పోరే 
సెలయేళ్ళు, అందమైన ఉద్యానవనాలు ఇంకో మతపు స్వర్గంలో నున్నాయి. ఇక 
నరకం విషయానికొస్తే అది కూడా ఇదే విధంగా నన్ను నమ్మనివారిచేత పెంట 
 తినిపిస్తానని, వేడి నూనెలో వేపిస్తాననీ, చీమూ, నెత్తురూ, నిండిన నదిలో ఈదిస్తానని 
మాతాలతో సంబంధం లేకుండా అందరు దేవుళ్ళూ తమ మత గ్రంథాల్లో 


—— — —— ముం 
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సెలవిచ్చారు. బహుశా మతాలకలీతంగా చర్చించి ఈ విషయంలో అ(గ్రిమెంటేమైనా 
చేసుకున్నార్రేమో మనకయితే తెలీదు. కానీ మొత్తానికి తెలిసిందేమిటంటే మనిషి 
భయపడి అసహ్యంచుకునేలా నరకాన్ని ఆనందపడి పరవశించేలా స్వర్గాన్ని అనాటి 
గ్రంథకర్తలు గ్రంధస్తం చేసారు. మనమింకా ఆ స్వర్గసాధనలోనే ఉన్నాం తప్ప 
' సత్యశోధనకి ఉపక్రమించేలా లేం. మానవ భావ గమనానికి ప్రోత్రాహమందించి 
_ మేలైన సాంఘిక వ్యవస్థ స్థాపన దిశగా అతడ్ని నడిపించేది మానవాభ్యుదయం. 
ఏ రకమైన శాశ్వతత్వాన్ని అది గుడ్డిగా ప్రతిపాదించదు. అంధకారంతో కళ్ళు 
. మూసుకొని అనుసరించదు. అనుకరించి ఆజన్మాంతం ఆరాధించదు. అదే విప్లవం. 
దాన్నే విప్లవమంటారు. విప్లవమంటే నిరంతరం చిరంతనంగా సంచరించేదే కాని 
సంతృప్తిచెంది విశ్రాంతి తీసుకునేది కాదు. చర్యానంతరం చంకలు గుద్దుకుని 


నిద్రపోయేది అసలే కాదు. నిర్ధిష్ట స్థితిలో సంతుష్టిగా ఆగిపోయేది విధే కాని విప్లవం 
కాదు. కాలేదు. 
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Giving money and power to government is like giving whis- 
keyand Car Keys toteenage boys.  -PJ.O. Rourke. 

' ప్రభుత్వానికి డబ్బూ, అధికారం ఇవ్వడం, కుర్రాళ్ళ కి విస్కీ ఇ్చి వాళ్ళ చేతికి కారు 
తాళాలు ఇవ్వడం లాంటిది -పి.జే.ఓ. రూర్కి. 

భగవత్‌ భజన అయిపోయింది కాబట్టి ఇక మళ్ళీ ప్రజాస్వామ్యంలో కొద్దాం. 
దీని గురించి మళ్ళీ వర్ణించలేను. ఇన్ని దశాబ్ధాలుగా నాయకుల వర్ణనల్లోనూ, 
కీచకుల వాగ్గానాల్లోనూ, పార్టీల మేని? ఫస్టోల్లోనూ ప్రజాస్వామ్యం విచ్చలవిడిగా 
విశ్చంఖలత్వంగా బట్టలిప్పుకుని దర్శనమిస్తోంది. రాజుల కాలం నుండి (ప్రజలకి 
ఇలాంటి. శపధాల్తో స్వర్ణయుగాన్ని చూపించే. వారిని పిచ్చివారిని చేసాయి 
ప్రజాస్వామ్య పార్టీలన్నీ ఈ పాలకవర్గాలు తీసుకురాలేకపోయిన ప్రజాస్వామ్యం 
ఈనాటిదాకా రాజకీయ వ్యభిచారం వలనయితే సాధ్యపడలేదు. భవిష్యత్తులో 


CO గార —————— 
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సాధ్యపడుతుందనే నమ్మకం లేదు. అసలెప్పటకయినా సాధ్యపడుతుందా అనేద 


కూడా సమస్యే, ఎందుకంటే పార్టీ ఏదయినా ప్రజాస్వామ్యం పేరుతోనే వ్యాపారం 
ప్రారంభిస్తుంది. ఆ పేరుతోనే వ్యభిచారం చేస్తుంది. అంతరాత్మని ఎన్నోసార్లు 
చంపుకుంటుంది. అమ్ముడుపోవడానికీ సిద్ధమవుతుంది. అసలాత్మలేని వాదాలకి 
అదేం కొత్త విషయం కాదు. ఒక సిద్దాంతాన్ని ప్రతిపాదించినంత మాత్రంలో 
ప్రతీదీ తత్వాన్వేహణలో భాగమైపోదు. సత్యాన్వేషణకై జనించిన సిద్ధాంతాల మజిలీ 
అదెంత ఉన్నతమైనప్పటికీ తాతాల్మికమే. వాటి ప్రస్థానం పరిణామంలో పరిమితమే. 
వాటి వృద్ధీ, బుద్దీ జక్వపరిధి:వరకే పనికొస్తాయి. ప్రజాస్వామ్యం కూడా ఇందుకు 
మినహాయింపు కాదు. పూర్వపు ప్రభుస్వామ్యం నుంచి పూర్తిగా తేరుకోని ఒక 
సంకర సమాజ స్వరూపమే మనది. దీన్నే సంపూర్ణ ప్రజాస్వామ్యమంటూ 
నమ్మమంటాయి ఈ పాలకవర్గాలు. అవెంత అరిచి గీ పెట్టినా ప్రజాస్వామ్యం 
ఆగక మానదు. అరాజకత్వం రాక మానదు. 

డెమోక్రసీ పేరుతో ముద్దుగా పిలవబడుతున్న మన క నిజానికి 
హ్లూటోక్రసీగా పిలవబడే ధనికస్వామ్యం. ఇదే డెమన్స్‌క్రసీ. భూతాలస్వామ్యం. 

ఈ ధరణి ఎవరికీ ధారాదత్తం ఏ దేవుడూ చేయలేదు. మన జీవితాలు 
కూడా అంతే. మనకున్న విలువలు, కావాలనుకుంటోన్న నియమాలు, 
తీసుకుంటోన్న బాధ్యతలు మారకూడదనుకోవడం మూర్భత్వం. అవేవీ ఎప్పుడూ 
ఒకేలా లేవు. ఇకముందుండవు కూడా. వ్యక్తులో, సమూహాలో సాంత గిటారు 


| వాయించుకున్నంత మాత్రంలో అవన్నీ శాశ్వతమైపోవు. సత్యమెక్కటే శాశ్వతం. 
పరిణామమొక్కటే ప్రగతి మార్గం. ప్రజాస్వామ్యం పోవాలంటున్నామంటే 


ణా 


"నియమాల్ని, విలువల్ని మార్చవలసిన ఆవశ్యకతని గుర్తిస్తున్నామని మాత్రమే తప్ప 


శ అసలే విధమయిన విలువలూ లేకుండా నియమ నిబంధనల్ని అనుసరించకుండొ 


. అన్నింటినీ ధ్వంసం చేసి ఆ శిధిలాలపై చరిత్ర లిఫిస్తామని అర్ధం కదు, ఏవయిలే 


విలువలు. కావో వాటిని వ్యతిరేకిస్తాం కాని మానవుడిని వ్యవస్థ గమనంలో 
భాగం చేసే వాటిని కాదు. అంటే అవిలువల్ని విలువలుగా భ్రమించవద్దంటాం'. 
నాం క గొరప్‌ ఎజ్‌ 
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ఏ సమాజంలోనయినా నియమాలనేవి సంఘాన్ని క్రమబద్దీకరించడానికే 
అవసరమౌతాయి. మరీ రోజున ఇన్ని అసమానతలు, అసాంఘికాపేక్షలు, ఆంతరిక 
విద్వేషాలు వ్యవస్థలో నగ్నంగా నాట్యం చేస్తున్నాయి. వీటన్నింటినీ చూసైనా 
గుర్తుకురావడం లేదా మన నైతిక విలువల స్థాయి ఏపాటిదో. నీతి అనేది వ్యవస్థ 
._ స్వరూపానికనుగుణంగా రూపొందించుకోవలసినది కానీ మత ప్రాతిపదకంగానో 
_ కుల ప్రాతిపదకంగానో వర్ద, వర్ణ ప్రాతిపదకంగానో ఏర్పరుచుకోవలసిన అంశం 
కాదు. అది అందరికీ ఒకే విధంగా వర్తింపచేసేదిగా ఉండాలి. హెచ్చుతగ్గులూ, 
పక్షపాతపు బుద్ధులూ చూపించకూడదు. ప్రస్తుతం మనమనుసరిస్తున్న 
రాజ్యాంగమూ, చట్టాలూ అన్నీ ఇందుకు విరుద్ధంగానే దర్శనమిస్తాయి. 

ఇక వ్యక్తిగత అలవాట్లు చూద్దాం. మనదేశంలో మద్యపాన కున్నేడమూ, 
. ధూమపాన నిషేదమూ అమలయిన సందర్భాలున్నాయి. అలాగే ఇతర మాదక 
' ద్రవ్యాల్తోపాటు వ్యభిచార సంబంధ కార్యకలాపాన్ని కూడా నేరంగా పరిగణించే 
' చట్టాలున్నాయి. పై వాటిని చట్టబద్ధం. చేసిన దేశాలు కూడా ప్రపంచంలో చాలానే 
ఉన్నాయి. వీటిని నిషేదించడంవల్ల ఒరిగేదేమీ లేదు. ఈ అలవాట్లు 
కూడదనుకునేవారి కారణాలు వారికి, కావాలనుకునేవారి కారణాలు వీరికి 
ఉన్నాయి. నిజంగా ఒక వ్యక్తిని పై అలవాట్లు పీడిస్తూ అతడి ఒళ్ళు గుల్ల చేస్తూ 
కుటుంబాన్ని నాశనం చేస్తుంటే పోరాటం చేయవల్సింది ఆ పదార్థాలు 
నిషేదించడానిక్కాదు. అవి వాడితే వచ్చే దుష్పరిమానాలని గురించిన చైతన్యం 
సంబంధిత వ్యక్తులను తెలియపరచడానికి. ఎవరికి నచ్చిన పని వారు చేయ్యెచ్చు. 
పరిమితంగానయినా ఈ దిక్కుమాలిన ప్రభుస్వామ్యం అందుకు అవకాశం 
కల్పించింది. పేద బ్రతుకులు మద్యపానానికి హారతయిపోతే అందుకు వారి విద్యనీ, 
చైతన్యాన్నీ ఆర్థిక ప్రమాణాలని ఎదిరించి తిరగబడలేని వారి బానిసత్వానిదే బాధ్యత. 
మనిషి భావబానిసగా బతకడం మనిషి బాధ్యతలోపమే కాని దేవుడిది కాదు. 
- మనిషి మతబానిసగా మసలడం మనిషి భావ రాహిత్యమే కానీ మతానిది కాదు. 
మనిషి మద్యానికి బానిసగా మారడం మనిషి భౌతిక బాధ్యతారాహిత్యమే కానీ . 


ననా వ ౧ 


అయా సంఘక తత్త పైక్లన మార్గేర జానా కాం 


మద్యానిది కాదు. మనిషి (ప్రజాస్వామ్యం పేరుతో అనునిత్యం 'అర్థబానిసలా 


సంచరించడం మనిషిలోని భావదానస్యానికీ - భౌతిక శృంఖలానికీ చిహ్నమే కానీ 
దానిపై ప్రజాస్వామ్యానికి బాధ్యత ఉండదు. 
ధూమపానాన్ని నిషేదించడం బహిరంగంగా దాని ప్రభావం పడుతుందని, 
మద్యానికా బాధ ఉన్నట్లు కనబడదు. ఎందుకంటే తప్పతాగి దొర్లడం మినహా 
ఇతరులపై దాని పదార్థ ప్రభావం పడదు. వ్యభిచారాన్ని నిషేదించడం జరిగినా 
జరక్క్మపోయినా అదెప్పటికీ ఉంటుంది. మనిషి స్వతహాగా సుఖాన్వేషి. మర్యాదస్తుడు 
మానసిక వ్యభిచారం కు, విటుడు శారీరకంగా చేస్తాడు. ఐ ఇద్దరు స్త స్తీ పురుషులూ 
జీవితాంతం ఒకే వ్యక్తితో కల్సి ఉండాలనుకోరు. అలా వుండాలని నిర్దేశించడం 
నాగరికతకి చిహ్నం కాదు. అలాగే మరోరకం అభ్యుదయం కూడా ఈ మధ్య 
అర్రులు జాస్తోంది. అవి కులాంతర, మతాంతర వివాహాలు స్తీ, పురుషుల మధ్య 
ప్రేమనేది అనుభూతే తప్ప పదార్ధ నిర్ధారణ కాదు. అలాగే కామమనేది ప్రాకృతిక 
తృష్టేతప్ప పాపకార్యం కాదు. ఒక మతంలోని వారు. ఖచ్చితంగా వేరే మతస్తులనీ, 
ఒక కులంలోనివారు అన్య కులస్తులని చేసుకోవడం వల్ల ప్రత్యేకంగా ఒరిగేదేమీ 
లేదు. అందులోనూ కావాలని పనిగట్టుకు చేసుకునే అలాంటి వివాహాలు 
(ప్రహసనాలుగా మారతాయేమోతప్ప ఫలితాలను ఇవ్వలేవు. ఇంకోరకం సంస్కర్తల 
గురించి కూడా ప్రస్తావించాలి. వీరు వీళ్ళ వాదాన్ని మాత్రమే బురకెక్కించుకుని 
విశ్వసిస్తూ దాన్నే ఇతరులకి రుద్దాలని విశ్వ ప్రయత్నం చేస్తుంటారు. తాను 
అభ్యుదయ వాదినయినంత మాత్రంలో తన కుటుంబమూ, స్నేహితులూ, అందరూ 
కూడా అదేవాదులుగా ఉండాలనుకుంటారు. వీళ్ళు కమ్యూనిస్టు తరహా అనమాట. 
ప్రతీ కమ్యూనిస్టూ ప్రపంచాన్నంతా కమ్యూనిజంగా మార్చాలని కలలు కంటాడు. 
అయితే అందువల్ల మంచి మాటేమోగానీ (ప్రమాదకర విపత్తులు మాత్రం ఎదురవక 
మానవు. మానవాళిని ఒకే చట్రంలో బీగించాలనుకున్న ఏ వాదమయినా దాని 
వైఖరి సరయినది కాదు. విరుద్ద భావాలే వివిధ నూతన భావోత్పత్తికి సహకరిస్తాయి: 
లాలా గార్‌ —ో 


--౮౮ సాంఘిక తత్వం - వైప్లవ మార్గం 
మనిషిని ఎకతాటికి కట్టే ఏ వాదమయినా వివాదంగా మారుతుందే తప్ప యదార్ధాన్ని 


గ్రహించజాలదు. మనం ఆస్తికులమో, నాస్తికులమో అయినంత మాత్రంలో 
అందరూ అలా కావాలని అనుకోవదం పిచ్చవుతుంది. మతాలన్నీ ఈ పిచ్చిపైనే 
ఆధారపడి జీవిస్తున్నాయి. ప్రగతి నాశించే ఏ వాదమయినా ఎప్పుడూ ఒకేలా 
ఉంటానని మెండిపట్టు పట్టదు. వీలైనంతమేరకు భావాల మార్చు కోసం మసన 
వంతు కృషి చేయడమే ఏ ప్రగతి కాముకుడికైనా ప్రధమ విధి. అంతేకానీ జగమంతా 
తనలాగే ఉండాలనీ అలాగే నడవాలని అనుకోవడం కల్లుతాగిన కోతి కోరిక 
లాంటిది. 


ర్‌ 

The oppressed are allowed once every few years to decide 
which particular representative of the oppressing class are to rep- 
resent and repress them. = కండ! Marx. 

ఇన్ని. సంవత్సరాలకి ఒకసారంటూ అణుగారిన ప్రజలు : తమని 
అణగదొక్కేందుకు ఎవరికి అర్హత వుందో నిర్ణయించుకుని తమపై వారికి ప్రాతినిధ్యం 
కల్పిస్తారు. - కారల్త్‌మార్స్క్‌ 

పైన చెప్పింది మన గురించే. ప్రతి అయిదు సంవత్సరాలకొకసారి మనలో 
మనం తిట్టుకుని, కొట్టుకుని, పొడుచుకుని, నరుక్కుని అయిదు సంవత్సరాల 
మన ఆత్మాభిమానాన్ని ప్రతీ పార్టీవాడికీ అయిదొందల నోటుకో, అయిపోయేదాకా 
పంచే సీసాకో, ఆడదాని శరీరానికో అమ్మెసుకుని ఎన్నికలయిపోగానే ఎండిపోయిన 
' మెహాలో కందివాచిపోయిన కాళ్ళేసుకుని గెలిపించిన గాడిద చుట్టూ అడ్డగాడిదల్లా 
తిరుగుతుంటాం. అయ్యేదాకా వాళ్ళు నటిస్తారు. మనం నమ్ముతాం. అయ్యాక 
వాళ్ళు నవ్వుతారు. మనం నలుగుతాం. అసలు వ్యవస్థ స్వరూపాన్ని సమూలంగా 
మార్చడం మంచిదా? లేక అందులో చాలీచాలని సంస్మరణల్ని ప్రవేశపెట్టుకుంటూ 
ఈ రకమైన చిన్న చిన్న మార్పులే భావ విప్లవాలకి బాటలవుతాయని భావించడం 
మంచిదా? ఈ రెండు అభిప్రాయాల్లో ముందు ఏదిసరయినదో, కనీసం ఏది 


గంరవ్‌ -ాా 


ఆజ సౌంఘుక తత్వం - వైష్లవ మార్గం ననన 

సరయినదని మనం భావిస్తున్నామో దాసిపై స్పష్టత చేకూరితే అసలు మన 

అభిప్రాయాలపై మనకొక అవగాహన ఏర్పడుతుంది. మనక్కావలసిందేమిటనే 

దానిపై స్పష్టత చేకూరుతుంది. భౌద్ధిక స్పష్టతే భౌతిక ప్రవర్తనని నిర్ధెశిస్తుంది. 

లౌకిక జీవనాన్ని సుఖమయం చేసుకోవడమే మన అంతరిక లక్ష్యాల ఉద్ధేశ్యం. 

అటువంటప్పుడు అసలా లక్ష్యసాధనలోనే స్పష్టత లోపించడం భావరాహిత్యానికి 
చిహ్నం. ఒక వుదాహరణ చూద్దాం. దేవుడున్నాడో లేడో మనకనవసరమంటూ, 
ఉన్నా లేకున్నా మనకొరిగేదేమీలేదనే సందేహాస్పద వాదుల్ని సంకరజాతి 
భావబానిసలుగా గుర్తించాలి. ఎందుకంటే దేవుడనేవాడు లేదనీ అలాంటి భావ 
పదార్గమేమీ అస్తిత్వంలో ఉండే అవకాశం లేదనే విషయం ఈనాడు 
మనకరీడుటాటులో ఉన్న శాస్త్రజ్ఞానం ప్రకారం మనకి తెలుసు. మనకేమీ 
తెలియదనుకోవడం మనం ప్రీ” తెల్సుకోవడానికి ప్రయత్నించకపోవడంవల్ల 
ఏర్పడుతుంది. మనకన్నీ తెల్సుననుకోవడం మితిమీరిన మూర్ధత్వాన్నీ అహంకారాన్నీ 
తెలుసునని అనుకునే అభిప్రాయం వల్ల ఏర్పడుతుంది. తెలుసో, తెలియదోననే' 
తత్వం ఎటూకాని మన మానసిక అసమతుల్యతని అంగీకరించే అభిప్రాయం 
వల్ల ఏర్పడుతుంది. మనకి ఒక పరిధి మేరకు తెలుసు. ఆ విషయంలో శాస్త్రసాంకేతిక 
రంగాల్లోని విజ్ఞానం అపారమయిన కృషి చేసి ఎన్నో కొత్త ఆవిష్మరణల్ని కనుగొంది. 
ఇంకా కనుగొంటుంది. కాబట్టి మనకి చాలా విషయాలు తెలుసు. ఇంకొ | 
తెలియాల్సినవీ, తెల్సుకోవలసినవి ఎప్పుడూ వుంటూనే ఉంటాయి. జ్ఞానం ఎప్పుడూ 


సత్యంలాగే సంపూర్ణం. కాదు. .అది నిరంతర చింతన. చిరంతన ప్రస్థానానికి 
తరతరాల మధ్య నిర్మాణమవుతున్న వంతెన. 


తెల్సింది జ్ఞానం, తెలియంది అజ్ఞానం. అన్వేషించయినా తెల్సుకో 
ప్రయత్నించేది విజ్ఞానం. తెలుసో తెలియదో తేలంది అజ్ఞాతం. పైన చెప్పిన 
అక్కుపక్షులు అజ్ఞాతవాదులే. నిజానికి మనలో చాలా మంది అంతరంగికంగొ 
అజ్ఞాతవాదులే. పుట్టుకతో మనకేమీ తెలీదు. కాలదశలు దాటి కాలధర్మం చెందే 


ననన మ 
(264) కంతా, 
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నాటికి మాత్రం ఏ మతం ముడ్రో, కులం దురదో, వాదం గజ్ఞో తగిలించుకుని 
కాని పోవడం లేదు. ఏదో రకమయిన రసి కారుతోన్న జిగటని అంటించుకుంటేకాని 
మనకి జరుగుబాటు కాదంటారా? మర్యాదస్తులు మాత్రమే మనుషులకి 
మారురూపాలా? భక్తి ప్రపత్తులు మాత్రమే మానవుడికి భుక్తి ప్రదాతలా? మనిషి 
మనిషిలా జీవించలేడా? ఏదో ముసుగు మాటున తప్ప తన యదార్ధ మెహాన్ని 
పైకెత్తి చూపలేడా? చరిత్ర మనిషికి ఎందుకవసరమంటే దాని నుంచి పాఠాలు 
నేర్చుకోవడానికి. తిరిగి అలాంటి తప్పుల్ని తర్వాత చరిత్రలో పునరావృతం కాకుండా 
చూడడానికి. అంతేగానీ తీరిగ్గా కూర్చుని చదువుకోవడానిక్కాదు. తీరిగ్గా 
చర్చించుకోవడాని కంతకన్నా కాదు. ఈనాటి చదువులూ, విద్యా విధానం తరగతి 
గదిలోని పిల్లల్ని ప్రజాస్వామ్యానికి బానిసల్ని చేసేస్తున్నాయి. అందుకే ఈనాటి 
తరాల జనాలు అరాజకత్వం, నాస్తికత్వం, విప్లవం, భావాల మార్పు మొదలైన 
పదాలన్నింటినీ కొంచెం కౌత్తగా మరికొంచెం బెరుకుగా ఇంకొంచెం భయంగా: 
చూస్తున్నారు. వారి దృష్టిలో ప్రేమ, అభిమానం, పరిపాలన, ప్రజా సమస్యలు, 
రాజకీయ విధానం ఇలాంటివన్నీ చాలా లోతైన గొప్ప పదాలు. ఇక భగవత్‌భక్తి 
| ఆధ్యాత్మిక చింతన, వేదాంత చర్చ, పరమాత్మున్ని చేరుకునే ముక్తి ఈ మాటలు 
వింటుంటేనే వాళ్ళకి తన్మయత్వంలో మునకేసినట్లుంటుంది. ఆ లోతు ఎక్కువైన 
మానసిక వికలాంగులు కొందరికి ప్రయత్న పూర్వకంగానే దేవుళ్ళూ, దయ్యాలూ'' 
కనిపిస్తుంటారు. ఈ దేశంలో అలా దేవుళ్ళు. కనిపించినవారందరూ దేవుళ్ళుగా 
చలామనీ అవుతుంటారు. ఈ దేశంలో దేవుడి పేరుతో జరగంది ఒక్క మంచే! 
మతమనేది పేదవాడికి ఇనుపగొలుసులాగా ధనవంతుడికి సాలెగూడులాగా, 
ఇకపోతే ప్రభుత్వం చేతిలో చేపలవలలాగా పనికొస్తుందంటాడొక మహానుభావుడు 
నిజమే. ఎటుపోయి ఎటొచ్చినా ఇరుక్కుపోయేది సామాన్యుడే. అందుకే (ప్రతి 
నిత్యం గుళ్లో పూజలూ, చర్చిల్లో ప్రార్థనలు, మసీదుల్లో నమాజులు అన్నీ సామాన్యుల 
మేళంతోనే జరుగుతాయి తప్ప ధనవంతుల ఉనికి, అది (వజల్ని 


మమావా పల NE. 5]; 5) LT 
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నమ్మించడానికయితే కావచ్చునేమోకానీ దేవుడ్ని నమ్మడానికయితే మాత్రం కాదు, 
నమ్మించడమే నటుల విధి. నైపుణ్యం కలప్రతిదాన్నీ నమ్మడం జనాల వెరి. అదే 
మతాలపై ఆధారపడి సాగిస్తున్న ఆగడాలకి సిరి.. మనం చెప్పుకుంటున్న 
అజ్ఞానవాదులు నిజానికి అస్థిర మనస్కులు. వాళ్ళని ఏ వాదంతోనయినా 
ఒప్పించొచ్చు. దేవుడున్నాడంటే ఉన్నాడనీ, లేదంటే లేడనే తత్వం వీరిది. వీరికంటూ 
సాంతాలోచనలుండవు. తల్లిదండ్రులు చెప్పారు కనుక దేవుడికి దండం పెడతారు, 
పూజారి చెప్పాడు కనుక గుళ్లో కొబ్బరికాయ కొడతారు. కారణం లేకుండానే 
చర్చిలో అందరితోబాటే ఏడుస్తారు. అకారణంగానే మసీదులో మూడుసార్లు. 
మోకాళ్ళపై పడతారు. భగవంతుడికి బారెడు బొచ్చు సంతోషంగా సమర్పిస్తారు. 
అప్పటికీ సంతృప్తి లేకపోతే జడలూ, గడ్డాలూ, మీసాలు కూడా ఇస్తారు 
కొందరయితే వాటిని మెక్కు తీర్చుకోవడానికే ఒత్తుగా పెంచుకుంటారు. ఇంకొందరు 
వేలల్లో లక్షల్లో కూడి ఒకరికొకరు స్వస్థత చేకూర్చుకుంటారు. ప్రతి ఆదివారం 
తప్పనిసరిగా పాస్టర్లు చేప్పే కథలు వింటారు. అవసరమయితే మిగిలిన వారాల్లో 
కూడా ప్రత్యేక క్లాసులు చెప్పించుకుంటారు. మరికొందరు రోజుకి అయిదు 
సార్లు మోక్షం కోసమే మోకాళ్ళపై కూర్చుంటారు. ఎన్నిసార్లు గీసుకున్నా ఎంతో 
కొంత గెడ్డముంచుకోవాలనే దివ్య సిద్ధాంతంతో జీవిస్తారు. ఎంత శుభ్రంగానున్నా 
కడిగిన సమాధుల్నే మళ్లీ కడిగి అల్లా కరుణ కోసం అర్రులు చాస్తుంటారు. మొత్తానికీ 
_అందరూ మతస్తులే. వీళ్ళ ఆచారాల్లొనూ ఆచరణల్లోనూ ఎందుకు చేస్తున్నారో: 
అసలెందుకు చేయాలో ప్రశ్నించే తెగింపుండదు. ఒకవేళ ఉన్నా నలుగుర్లోనో 
నడవడమే క్షేమమనుకుంటారు. మంది తోడుంటే మతైనా మతమైనా చెకనో 
చింతనేదయినా ఫరవాలేదను కుంటారు. మరీ పట్టి పట్టి ప్రశ్నిస్తే, అవన్నీ మనకీ 
తెలుస్తాయాండి. అంటూ అమాయకంగా (ప్రశ్నిస్తారు. వీళ్ళు చేసే అన్ని 
 చెస్తుందేమిటో, దాన్నెందుకు చేస్తున్నారో, దాన్ని* 
విధంగా చేయమని తన ముందు వారికి ఎవరు: చెప్పారో, ఎందుకు చెప్పా 
లాలా 
న Hl 


--౮౮ సాంఘిక తత్వం - వైప్లవ మార్గం న. 
దాన్ని అలాగే ఎందుకు నమ్మాలో, ఎందుకు చేయాలో, అలా చేయకుండా లేక ఆ 
విధంగా చేయకుండా మరో విధంగా చేయ ప్రయత్నిస్తే వచ్చే ఫలితాలు ఎలాంటివో, 
ఇవేవీ ఆలోచించరు. దున్నపోతు ఈనిందనగానే దూడని కట్టేయ్యమనే రకాలు 
వీళ్ళంతా. అలా కాకపోతే. అసలు దున్నపోతు ఈనటమేంటన్న ప్రశ్న రావాలి. 
_ అంతేగానీ గాడిద గుద్దు పెట్టిందనగానే దాన్ని ఆమ్లెట్‌ వేయమనే గాడిద ఆలోచన 
రాకూడదు. దేవుడనే ఆలోచన, మతమనే భావన అలాంటి ఆలోచనలకి చక్కని 
వుదాహరణలు. ఎందుకంటే విశ్వంలో: ఉన్నదేదయినా జీవగ్రాహ్యానికీ జీవుల్లో 
ఉత్తముడైనటువంటి మానవ గ్రాహ్యానికీ అటువంటి మానవుడు సాధించిన 
శాస్త్రజ్ఞానానికీ అందకుండా ఉండదు. కనిపించనంత మాత్రాన దేవుడు లేడని ఏ 
నాస్తికుడూ భావించడు. అణుధార్మికత మన కంటికి కనబడదు. రేడియో ధార్మిక 
కిరణాలు, లేజర్‌ సాంకేతిక కిరణాలు మనకి అగుపడవు. అంతమాత్రంలో వాటి 


9 


స్తిత్వాన్నీ లక్షణల్నీ కాదనలేం. భవిష్యత్తులో కూడా అటువంటి ఆదృశ్య పదార్థాల్ని 
శాస్త్ర సహాయంతో కనుగొనచ్చు. వాటి లక్షణాల్నీ గుణాల్నీ కూడా విశ్లేషించడానికి 
ప్రయత్నించొచ్చు. అటువంటివి అద్భశ్యాలే కానీ అనస్తిత్వాలు కావు. లేని దేవుడ్ని 
లేడని అనడం నాస్తికుల తప్పు కాదు. అది నిజం. అలాకాక దేవుడనే వాడుంటే 


6 
" Show me the government that does not infringe upon 
anyone's rights, and | will no longer call myself an anarchist. 
- Jacob Halbrooks 
ఎవరి హక్కుల్నీకాలరాయని ఒక్క ప్రభుత్వాన్ని నాకు చూపించండి. ఇంకెప్పుడూ 
నన్ను నేను అరాజకవాదిగా పిల్టుకోను. 
- జాకోబ్‌ హాల్‌బ్రూక్స్‌ 


హా C0 గారవ్‌ లాాాా 


సాంఘిక తత్వం - వైప్లవ మార్గం 
దటి మాట. అశ్లీల చిత్రాల పై పోరాట 
చేయాలనుకుని పార్టీలన్నీ తీర్మానించుకుని మావూర్లో వెనకడుగేసిన రోజులు. నా 
పిర్యాదు మేరకు అలాంటి బూతు చిత్రాలని ప్రదర్శించే దియేటర్‌ ఒకదానిని 
అప్పట్లో సీజ్‌ చేసారు. నిజానికి ఆశ్లీలమని మనవాళ్ళు గగ్గోలు పెడుతోంది అశ్లీలం 
కాదు. అది అసభ్యత. సాంఘిక రాహిత్యం. అయినా అశ్లీలాన్ని వ్యతిరేకించే 
ప్రాధమిక అర్హత ఏ మతస్తులకీ లేదు. ఎందుకంటే ప్రతి మతమూ అశ్లీలానికి 
(ప్రతిరూపమే. 

అన్ని మలములందు అధికమైన మతంబు 

లింగ మతము కన్న లేదు భువిని 

లింగదార్ల కన్న దొంగలు లేరయా 

విశ్వదాభిరామ వినురవేమ 


నాటి శైవం గురించి వేమన చెప్పిన సత్యం ఇది. అలాగే వైష్ణవం గురించి, 

వైష్ణవులనియెడు వార్త మాత్రమే కాని 

(్రష్టులంత కన్న పరులు లేరు 

ప్రజల చెరతులయ్య (భష్ణులుగను. 

విశ్వదాభిరామ వినురవేమ. 

అంటూ నినదించాడు. శివుడ్ని శిశ్న దేవుడిగా తిట్టిన వైష్టవులూ విష్ణువని 
మాడా స్వామిగా తెగనాడిన శైవులూ బౌద్ధం భయంతోనే ఒక్కటయ్యారు. హిందూ 
మతంలో దేవాలయలనేవి వ్యభిచరించడానికి మాత్రమే కట్టబడిన నిర్మాణాలు. * 
రోజుల్లో ఎవరయితే అందరితోబాటు రంకు జరపడానికి నిరాకరిస్తారో వాథి 


ఒక దశాబ్ది కాలం కిం 


+ హీనంగా చూసేవారు. కాలక్రమంలో వ్యభిచరించడానికి అంగీకరించని వాజీ 


= తమ తప్పుకిగాను గుండు గొరిగించుకోవాలనే నియమం పెట్లుకున్నారు. bo 
అలవాటయిన ప్రజలు ఎవరయితే సామూహిక వ్యభిచారానికి కలో లేరో 
వాళ్ళు గుండ్లు గొ రిగించుకోవడం ఆనవాయితీగా మాఠింది. అలా తు కోరుకన్నే 
కోరికలన్నీ చేయాలని చేయలేకపోయిన పనులకీ అన్నింటికీ బొచ్చుని అర్పించదో 
అలవాటు చేసుకున్నారు. ఉదయమే లేచి సుప్రభాత శృంగార స బూత 
పండించే: పొందూ పందితులకూ వారి తొత్తులకూ ఫ్ర అ దేన్నైనా అరి 


[రు గౌరవ్‌ లా 


సాంఘిక తత్వం - వైప్లవ మార్గం ల 
గోలచేసే అధికారం లేదు. హిందువులకు పిల్లి అపశకునం. ఈజిషియనడ్ష 
ఆరాధ్యదైవం. క్రీస్తు పూర్వం మూడు వేల సంవత్సరాల నాడే సూర్యదేవుడైన 
ఆసిరిన్‌కూ, ఇసిన్‌ దేవతకూ జన్మించిన బాస్పేట్‌ అనే పిల్లి మెహంగల దేవుడ్ని 
వారు పూజించేవారు. హిందువులు ఆవుని చంపడం మహాపాపమని నమ్మితే, 
పార్సీలు పిల్లిని చంపడం మహాపాతకమని నమ్ముతారు. ప్రాచీన కాలపు రోమ్‌లో 
పిల్లిని చంపిన వారికి మరణశిక్ష విధించేవారని వారడోటస్‌ అనే చరిత్రకారుడు 
పేర్కొన్నాడు. ఎవరైనా చనిపోయినపుడు వారి ఆత్మ మొదట పిల్లిలోకే వెళ్తుందని 
థాయ్‌లాండ్‌ వాసులు నమ్ముతారు. చీకట్లో పిల్లి కళ్ళు వాటికిగల. ఆతీంద్రీయ 
శక్తుల వలనే మెరుస్తాయని ప్రాన్స్‌లో నమ్ముతారు. పెరుగ్వేలో పిల్లున్న చోట 
రోగాలు రావని నమ్ముతారు. జపాన్‌లో పిల్లుల కోసం లావోసన్‌ అనే ఆలయమే 
ఉంది. ఇక భారతదేశంలోలాగే స్మాండ్‌నేవియాలో పిల్లుల యాగం చేస్తారు. 
పిల్లులన్నింటినీ మంటల్లో వేసి చంపుతారు. దుశ్శకునాలకి ప్రతిరూపంగా పిల్లిని 
ఇంగ్లాడ్‌లో నమ్ముతారు. పూర్వం అక్కడ వాటిని కొరడాలో కొట్టి చంపేవారు. 
ప్రపంచంలో అనేక చోట్ల వివిధ రకాల సంస్కృతుల సాంప్రదాయ సంగమ 
సమాజాలున్నాయి. ఎవరికి తోచినది. వారు నిజమనుకుంటుంటారు. అలా 
అనుకుంటేనే అవి ఆచారాలుగా మారి స్థిరపడతాయి. ఇక కైస్తవ అశ్లీలం చూద్దాం. 
ఇందులో నున్నంత అశ్లీలపు రంగులు మరెందులోనూ ఉన్నట్లు తోచవు. బైబిలు 
ప్రకారం ఆదాము హవ్వ ఆది దంపతులు. వారికి కయీను, హేబెలు అనే ఇద్దరు 
కుమారులు, తర్వాత కయీను హేబెలును చంపేసాడు. మళ్ళీ మరో కొడుకు 
వారికి పుట్టాడు. అతడే షేతు. ఆ తర్వాత కయీను, షేతులకు పెండ్లిండ్లయి చెరి 
ఒక కుమారుడు కలిగారు. (ఆది. 4/17-26) బాగానే వుంది. కానీ కయీను, . 
షేతుల భార్యలెవరో వారి తల్లిదండ్రులెవరో ఎక్కడా చెప్పలేదు. అప్పటికి భూమిపై 
నున్న దంపతులు ఆదాము హవ్వలిద్దరే. అంటే వారి కొడుకుల భార్యలు కూడా 
వారి సంతానమే అయ్యుండాలి. అంటే కయీను, షేతులు స్వయానా తమ అక్క 
చెళ్ళిళ్ళతోనే కాపురం చేసి పిల్లల్ని కన్నారన్నమాట. విశ్వాసుల Sue 
దేవుడి సన్నిహితుడిగా చెప్పబడ్డ (గల : 3/7-9, యాకో : 20/23) తబ 
స్వయాన తన తండ్రి కుమార్తె అయిన శారయినే పెండ్లాడాడు (ఆది : 20/12). 


గౌరవ్‌ 


— సాంఘిక తత్వం - వైసవ మార్గం ~~ నా 
ఆమెను పరులకి అప్పగిస్తూ రంకు వ్యాపారం కూడా చేసాడు. ఇక అతడి సోదరుడి 
కొడుకు లోతుతో అతని సొంత కూతుళ్ళిద్దరూ పడుకుని పిల్లల్ని కన్నారు. (ఆది ; 
19/30-36) ఇవి కాక గొప్ప ధర్మకర్తలుగా చెప్పబడిన మోషే, దావీదులు కూడా 
చేసిన లైంగిక నేరాలు అన్నీ ఇన్నీ కావు. సాక్షాత్తూ దేవుడైన యెహోవాయే నరుల 
పెండ్లాలను వారి కళ్ళముందే పట్టపగలు మానభంగం (అంటే రేప్‌ అన్నమాట) 
చేయిస్తానని చంకలు గుద్దుకుంటుంటే (2 సమూ: 12/12, యెష : 13/16 
యిర్మీ : 6/12) ఇక కైస్తవ మిత్రులకి ఆశ్లీలంపై మాట్లాడే అర్హత ఎక్కడిది? 
అలాంటివి ఎక్కువ మోతాదులో నుండడం వల్లనేమో పవిత్ర (గ్రంథంలో 
పరమగీతమనే భాగాన్ని ఒకప్పుడు నిషేదించారు. 

ఇక మతాల్లో చిట్ట చివరిదిగా చెప్పబడుతున్నది ఇస్తాం. వీళ్ళకి పెయ్య 
మాంసం భగవత్‌ ప్రసాదం. పంది మాంసం నిషిద్ధం. హిందువులకి అన్నచెళ్ళెళ్ళ 
పిల్లల్ని పెళ్ళి చెసుకోవడం పుణ్యం. అన్నదమ్ముల బిడ్డల్ని పెళ్ళిచేసుకోవడం పాపం. 
వీరికి అన్నదమ్ముల పిల్లల్ని పెళ్లి చేసుకోవడం పుణ్యం. అన్నచెళ్ళిళ్ళ బిడ్డల్ని 
కట్టుకోవడం పాపం. ఖురాన్‌లోని దాదాపు ప్రతీ పేజీలోనూ అవిశ్వాసుల ప్రస్తావన 
వుంది. అంటే నాస్తికుల ప్రస్తావన అన్నమాట. ప్రతీ మతమూ తాను చెప్పిందాన్ని 
కాదనవార్పీ, "అంగీకరించని వార్నీ నాస్తికులంది తప్ప దేవుడ్ని అంగీకరించని 
వాడనే స్పష్టమైన అభిప్రాయం ఆనాటి మతానికి లేదు. అందుకే నాసికో 
వేదానిందకహః అన్నారు. అంటే వేద ప్రమాణాన్ని 'అంగీకరించనివాదే ప్రధమ 
నాస్తికుడన్నమాట. ఇస్లామ్‌కి మహ్మమదే పరోక్ష దేవుడు. నిజానికి దేవుడి కంటే 
మహమ్మద్‌నే గౌరవించే తెగలు ఇస్లామ్‌లో చాలా ఉన్నాయి. మహ్మమద్‌ తల్లి 
గర్భంలో వుండగానే తండ్రి అబ్బుల్లా మరణించాడు. ఆరవయేటనే తల్లి అమీనా 

కూడా పోయింది. తర్వాత తాతైన అబ్బుల్‌ ముతాలిబ్‌ మరో రెండేళ్లు సాకి 

మరణించాడు. ఆ పైన పినతండ్రి అబూతాలిబ్‌ బాధ్యత వహించాడు. మొదట 

పినతండ్రి కూతురైన ఉమ్‌హానీని పెళ్లి చేసుకోవాలని మహమ్మద్‌ అనుకుంటాడు. 


rr పైగ గౌరవ్‌ 


— సాంఘిక తత్వం - వైప్లవ మార్గం 
కాని అది జరగలేదు. తర్వాత యజమానురాలూ తనకంటే వయసుతో 15. 

సంవత్సరాలు పెద్దదైన ఖడీజాను మహమ్మద్‌ పెళ్ళి చేసుకున్నాడు. ఆమె వయసు ' 
40 యేళ్ళు. అంతకు ముందే ఆమెకి రెండుసార్లు పెళ్ళయ్యింది. చాలామంది 
పిల్లలు కూడా వున్నారు. ఖడీజా మహమ్మద్‌కి హోదాను కల్పించింది. సంఘంలో 
గౌరవాన్ని కల్పించింది. దాన్నే మహమ్మద్‌కి పూనకమెక్కినప్పుడు ఖురాన్‌ ఇలా 
పేర్కొంది. “అనాథగా వున్న నిన్ను అల్లా చూచి రక్షించలేదా? నీ తప్పుదిద్ది దారి 
చూపలేదా? నీ “పేదరికం చూచి సంపద ఇవ్వలేదా” (93 : 6-8). పాపం 
మహమ్మద్‌ మానసిక రోగి. ఆయనకి అప్పుడప్పుడు పూనకాలు: వచ్చేవి. వాటిల్లో 
నుంచే వాళ్ళ దేవుడు అల్లాహ్‌. ఆయన ఏర్పరచిన మతం ఇస్తామ్‌ పుట్టాయి. . 
ఖడీజా చనిపోయాక మహమ్మదు సాదా అనే వితంతువుని పెళ్ళి చేసుకున్నాడు. 
తర్వాత 50 ఏళ్ళ మహమ్మదు తొమ్మిదేళ్ళ ఆమేషాని వివాహం చేసుకున్నాడు. 
అప్పటికే జువారియా కాకుండా మరో అయిదుగురు భార్యలు ఆయనకున్నారు. 
యూదులు మీద చేసిన యుద్ధంలో మహమ్మద్‌కి 800 మంది సైనికులు చిక్కారు. 
మహమ్మదు వారి తలల్ని నరికి చంపించాడు. తర్వాత స్తీలనీ, పిల్లల్ని వేలం 
వేయగా రెహానా అనే ఆమెను మాత్రం మహమ్మద్‌ తన ఉంపుడు గత్తెల్లో 
చేర్చుకున్నాడు. తర్వాతొకసారి మహమ్మద్‌ బనూముస్తాలిక్‌ జాతి మీద దాడి చేయగా 
ఆ సైనికులు తప్పించుకు పోయారు. 2000 ఒంటెలు, 5000 గొర్రెలు, 200 
స్రీలు మహమ్మద్‌కి చిక్కారు. ఆ తర్వాత జరిగిన నగదు పంపిణీలో ఆ తెగ 
నాయకుడి కూతురైన జువారియా తాబిట్‌ ఇచిన్‌ క్వేస్‌ అనే సైనికుడికి వచ్చింది. 

మహమ్మదు ఆమెను డబ్బిచ్చి కొనుక్కుని పెళ్ళి చేసుకున్నాడు. అలాగే మరో దాడిలో 
షిఫియా అనే అమ్మాయి భర్తను చంపి ఆ రాత్రే ఆమెతో పడుకుంటాడు, మన 
మహా రసిక చక్రవర్తయిన మహమ్మదు. జైనాబ్‌ దండయాత్రలో బిన్‌ఖుజేమా అనే 

మరో 30 ఏళ్ళావిడిని కూడా ఆమె భర్త ఉహుద్‌ దండయాత్రలో మరణించగా 

మహమ్మడ్‌ వివాహం చేసుకున్నాడు. ఉమ్‌సలామా అనే ఆవిడ భర్త బద్ర్‌ యుద్ధంలో 


చ నవలా 31 ల గై రన్‌ ను 


సాంఘిక తత్వం - వైప్లవ మార్గం ౪ : 

చనిపోయాడు. మహమ్మద్‌ ఆమెని కూడా పెళ్ళి చేసుకున్నాడు. అలాగే పినత్స 
మరదలయిన మేమూనాని కూడా మహమ్మదు పెళ్ళి చేసుకున్నాడు. ఖడ్వీ 
బ్రతికుండగా ఆమె మహమ్మద్‌కి జయీద్‌ అనే బానిసను బహూకరించ్చి్ని 
మహమ్మద్‌ అతడికి స్వేచ్చనిచ్చి తన పినతండ్రి కూతురయిన జెనాబ్‌బిన్‌ రూ 
అనే ఆమెతో అతడి పెళ్ళీ జరిపించాడు. తర్వాత ఆమె అందానికి ముగ్గుడయ్యి 
మహమ్మదు ఎలాగైనా ఆమెని పొందాలనుకుంటాడు. జయిద్‌.మహమ్మద్‌కి ద్య 
పుత్రుడు. అరబ్బుల్లో దత్తపుత్రుడు బెరసపుత్రునితో సమానం. అతని భార్యని 
తాను పెండ్లాడరాదు. మరి ఏం చేయాలి? మహమ్మద్‌ దగ్గరున్న ఒకే ఒక మండ్ర 
దండం పూనకం. అందుకే ఖురాన్‌ 38 : 36-40 లో దత్తపుత్రుల భార్యలని 
పెండ్లాడడం విశ్వాసులకి చట్టబద్దమవుతుందని అల్లాహ్‌ చెప్తాడు. ఆ తర్వాళ 
మహమ్మద్‌ ఉమ్‌హబీబా అనే మరో వితంతువుని కూడా పెండ్లాడాడు. అంతటితో 
ఆగాడని భావించలేం. ఎందుకంటే ఆయన ఒక క్రమాన్ని పాటించకుండా 
వివాహాల్నీ, రంకుతనాన్నీ ఏర్పర్చుకున్నట్లు తోస్తుంది. ఇంతా చేసి తన భార్యల 
తన అనుచరులకి మాత్రం తల్లుల వంటివారని (38:6) వింతువులైన తన భార్యలని 
ఎవ్వరూ పెళ్ళాడరాదనీ (38:58) మహమ్మద్‌ చట్టం చేసి చనిపోయాడు. మాకం 
రాడిస్‌సన్‌ అనే (్ర్రుంచి చరిత్రకారుడు రాసిన “మహ్మమద్‌” అనే గ్రంథం ఆధారంగా 
మహమ్మద్‌. మొత్తం - పదిమందిని పెళ్ళాడాడు.. .అంతేకాక అన్ని మతాల్లాగానే 
ఇస్లామిక్‌ స్వర్గంలో కూడా అన్ని సుఖాల్తో పాటు పెద్ద స్తనాలతో కూడిన 
అమ్మాయిలుర్ణిటార్రంటూ 78. 81-88, 55 HA 58545. TOA 46 
10-22, 56. 35,38, 52. 49-20, 37. 48-49, 44. 51-55, 33 
49-53, 2-25 ఇంకా అనేక సుఖాల్ని పేర్కొన్నాడు. నాకర్ధం కానిదేమిటంటీ 
విశ్వాసులైన మగాళ్ళకి స్వర్గమూ అందులో అందమైన అమ్మాయిలూ ఉన్నప్పుడు 
విశ్వాసురాళ్షైన ' ఆడవారికి కూడా అలాంటి. స్వర్దమూ అందులో అందమైన 
రసికులయిన కుర్రాళ్ళూ ఉండాలికదా! మరెందుకో వమన మతాలలోని దేవుళ్ళెవరీకీ 
ఆ ఆలోచనే రాలేదు. బహుశా దేవుడు కూడ్రా మగపక్షపాతేనేమో! 

| గౌరవ్‌ లా 


—- సాంఘిక తత్వం - వైప్లవ మార్గం 

నూతన హైందవం బూతంటేనే తెలీనట్లు ఫోజుకొడుతూ బాబోయి 
ఆంటోంది. మోషే ధర్మశాస్త్రం వ్యభిచారుల్ని రాళ్ళతో కొట్టి చంపమంది. ఇక 
ఇస్లామ్‌ రంకుతనానికిగాను వంద కొరడా దెబ్బల్ని చట్టం చేసింది. చివరగా ఒక 
బైబిలు కథ చూద్దాం. ఒక వేశ్యని కొట్టుకుంటూ తీసుకొచ్చి క్రీస్తుముందు పెట్టి 
శిక్ష ఏమిటో చెప్పమంటూ పట్టుబట్టిందా గుంపు. పాపం చేయని వారంతా రాళ్ళతో 
కొట్టండని యేసు సూచించాడు. పాపమంటే ఆయన దృష్టిలో ఆ సందర్భాన్నిబట్టి 
వ్యభిచారమనే. అందరూ ఒక్కరు కూడా మిగలకుండా జారుకున్నారు. (యెహాను 
8/1-10) మనిషి మానసిక స్థితీ, శారీరక, పరిస్థితీ సవ్యంగా లేకపోతే తప్ప, 
జీవితకాలంలో కనీసం మానసికంగానయినా వ్యభిచారించని మనిషెవరూ ఉండరు. 
అది నేరం కాదు. మానవ స్వభావం. కామం పాపపు వృత్తం కాదు. మానవ 
ప్రవృత్తి తత్వం! 


7 
Mankind are governed more by their feelings than by reason. 
- Samuel Adams 

మానవాళి సరయిన కారణాల కంటే కూడా వారి భావాల ద్వారానే 
పాలించబడతారు. - సామ్యూల్‌ ఆడమ్స్‌ 

భావోత్పత్తి మనిషికి నిరంతర ప్రక్రియ. అందులో ప్రశ్నది ప్రధమ స్థానం. 
అయితే మనిషి భావాల గమనం గతిశీలమే అవుతుంది. ఎందుకంటే అది స్థితి. 
వద్దనే ఆగిపోతే మనమీనాడిలా వుండేవాళ్లమూ కాదు. ఇలా 
ఆలోచించగలిగేవాళ్లమూ కాదు. భావోత్పత్తి మానవుడు సంఘర్షించి సాధించుకున్న 
ప్రాకృతిక ప్రసాదం. దాన్ని ఏ పరిధికయినా పరిమితం చేయడమనేది 
తిరోగమనానికి చిహ్నం. మార్క్‌ )వాదమయినా అంతే. మానవవాద. మయినా 
అంతే. కావల్సింది మానవత్వ స్వామ్యం, మానవ స్వేచ్చాస్వామ్యం. వాదరహిత 
స్వామ్యమంటే ఏ వ్యక్తీ ఏ ప్రతిపాదనలూ చేయక్కరలేని వ్యవస్థ కాదు. వర్గరహిత 
వ్యవస్థ ఎంత అసమంజసమో, వాదరహిత వ్యవస్థ కూడా అంతే. మానవుడ్ని 


వైపవమార్గంలాొొొో || 
ఉర టే వ్యవస్థకయినా ఉంటుంది. అయ్యిళ్టే 
నూ తరచి చూస్తే స్తే 


సాంఘిక తత్వం - 


ఉన్నతీకరించే వాదాల అవ 
వాదాన్నయినా విమర్శనాత్మకంగానూ, తులనాత్మకంగా 
మానవుడికి వుండాలి. అదే సమతాస్వామ్యం. ప్రల స్వామ్యంలో 
మాత్రం సామరస్య వాతావరణం కనిపించకపోవదాన్ని బట్టి ఇది ప్రజాస్వామ్య 
విరుద్దమైనదన్న విషయం మనకి స్పష్టమవుతుంది. మరి ఇది ప్రజాస్వామ్యం a 
ప్రభుస్వామ్యమైనప్పుడు' నిజమైన ప్రజాస్వామ్యానికి నిర్ధారణ ఏది? దాని ప 
ఎలాంటిది? దాని ప్రాపంచిక గతి దేనిపై ఆధారపడి. వుంటుంది? అసలలాం; 
వ్యవస్థ సాధ్యపడుతుందా? సాధ్యపడడానికి కావల్సిన ప్రమాణాలేమిటి? అంద! 
మన వంతుగా చేయాల్సిన బాధ్యతాయుతమైన కార్యాలేమిటి? పై ప్రశ్నల్లో అ! 
ఆఖరు ప్రశ్నపైనే ఆధారపడి వున్నాయి. ఎందుకంటే మనిషి ప్రయత్నానికి లొంగని! 
అతడి కార్యదీక్ష ముందు ఒంగనిది ఏదీ లేదు. ప్రజాస్వామ్య సమాజం కూ! 
అందుకు మినహాయింపు కాదు. సరే, అందుకు మనం చేయాల్సిందేదయిన 
వుందా? వుంది. కచ్చితంగా వుంది. అదేంటంటే మార్చు. ఈ |(ప్రపంచంల్‌ 
దేనికయినా, దేన్నుంచేయినా స్ఫూర్తి పొందచ్చు. అయితే నీ ప్రవర్తనని మార్చ! 
స్ఫూర్తి వృధా. ఈ దేశంలో అత్యంత తక్కువ ధరలకి అమ్మే కేంటీన్‌ ఎక్కడుంగ్‌ 
తెలుసా? మన పార్లమెంటులో! అక్కడ వీలున్నప్పుడు చర్చించుకుంటు 
వీలుకానప్పుడు అరుచుకుంటూ రోజల్లా కష్టపడి నెలకు నామమాత్రపు గౌరీ 
వేతనం 80,000 మాత్రమే తీసుకుంటూ పొట్టపోసుకునే ప్రజా ప్రతి నిధులకోసో 
“వుల లేకుండా ఏర్పాటు చేయబడిన ఆహారశాల అ 
పిల్లాడి కోసం ఎండిపోయిన ఎదనే 
సెక్స్‌వర్మర్లుగా చలామణీ అవుతు 
ఈ రోజుకీ కన్నపిల్లల్ని కళ్ళముందే 
_ పడిపోయిన ఈ దేశపు న్యాయదే 


ది. ఈ నాటికీ ఆకలేస్తే 
పదిమందికందించి వ్యభిచారిణులుగో 
న్న ఈ దేశపు ఆడదాని చరిత్ర అలాగే నీ 
కాళ్ళూ చేతులూ నరికేసి చంపేస్తుంటే నోటనోో 
సంఘాలు, మతాల పేరుత్రో [ చరిత అలానే ఉంది. నేటికీ-కులాల పేరు 

| సమాఖ్యలు ఏర్పాటు చేసుకుని ఒకర్ని మరోకీ 


మా తాకాను త లో 


— సాంఘిక తత్వం - వైపవమార్గండలా 
తిట్టుకుంటూ, కొట్టుకుంటూ అసలు దొంగల్ని అలాగే వదిలేసి అభిమాన సంఘాల 
పేర్లతో యువతరాన్ని వికలాంగుల్ని చేస్తున్న విష సంస్కృతి ఈనాటికీ అలాగే 
వుంది. 

సంస్కరణల చరిత్ర కూడా అంతే. కులాంతర, మతాంతర వివాహాలకి 
ప్రభుత్వం ప్రోత్సాహం అందిస్తోంది. వాటివలన ఒరిగేదేమీ వుండదనే విషయం 
దానికి ముందే తెల్పు. ప్రతీ కులం వాడూ ప్రత్యేకంగా తన సమూహాన్ని 
కూడగట్టుకుని ప్రజాస్వామ్యంతో (ప్రతీ ఎన్నికలప్పుడూ బేరమాడుకుంటున్నాడు. 
పార్టీలన్నీ అధికార పక్షమో, ప్రతిపక్షమో, పత్రికల్లో కొన్ని ఒక పక్షమూ మరికొన్ని 
మరోపక్షముగా, మీడియా కొంత ఒకవైపు మరికొంత మరోవైపు ఇంతకీ ప్రజాపక్షం 
వహించేదెవరు? ప్రతి వ్యక్తీ ప్రజల పక్షపాతి అయినప్పుడు మాత్రమే ప్రజాస్వామ్యం 
సాధ్యపడుతుంది. అంతేతప్ప పార్టీలకి అమ్ముడుపోయినప్పుడు పార్టీస్వామ్యం (అంటే 
(ప్రస్తుతం మనమున్నది) అవుతుందేమోకాని అది (ప్రజాస్వామ్యం కాలేదు. సమతా 
వ్యవస్థ సంస్కరణల్లో సాధ్యం. కాదు. ఒక సిద్ధాంతంలోగాని ఏదైనా ఒక 
విధానంలోగాని ఒక లోపాన్ని సవరించడాన్ని సంస్మరణ అంటాం. మరి అసలు 
విధానమే తవ్పయినవ్వుడు ఈ వాదం మానవాళిని ఎంతవరకు 
ఆదుకోగలుగుతుంది. ప్రజాస్వామ్యమనేది వాదం కాదు. అదొక జీవన విధానం. 
(ప్రస్తుత వ్యవస్థకి (ప్రత్యామ్నాయంగా నిర్మాణమనవబోయే నూతన విధానం. 
మానవుడ్ని అడ్డదారులగుండా కాకుండా అనవసరపు భావాల గుండా కాకుండా 
వీలైనంత సులువుగా చొరవగా త్వరగా అతడి గమ్యాన్ని చేర్చడానికి ఏది 
అనుకూలమైన సూత్రాల్ని శాస్త్రీయంగా ప్రతిపాదిస్తుందో అదే అభ్యుదయవాదం. 
అదే ప్రగతి మార్గం. ఈ లోకపు దౌర్భాగ్యాన్ని గురించి ఆలోచించిన తత్వవేత్తలు 
అలాంటి వాదాలెన్నింటినో బోధించారు. తర్వాత కొన్ని వాదాలు ఆ తత్వవేత్తల 
కాలంలోనే, ఇంకొన్ని వారు కాలధర్మం చెందాక అనేక సవరణలు పొందాయి. 
ఇంకా పొందుతున్నాయి. భవిష్యత్తులోనూ పొందుతాయి. 


GOI గౌరవ్‌ —— 
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మానవుడు .లోపాలకతీతుడు కాదు. లోపాలు ఎన్నటికీ సవరించుకోన్సి 
మతమో, ప్రభుత్వమో అవుతుందికాని మానవ తత్వం కాదు. మన పూర్వికుల 
తప్పుల్ని సరిదిద్దుకోబట్టే మనకి అనేక అద్భుతావిష్క్మరణలు ' జరిగాయి. అలాగే 
మనం మన తప్పుల్ని సరిదిద్దుకుంటే భావితరాలకి ప్రగతి భావ నిర్ధేశం 
జరుగుతుంది. పూర్వీకులు సరిదిద్దుకోని ఒక అంశం మతం. దాని ద్వారానే 
దేవుడూ, మూఢ విశ్వాసాలు, కర్మ సిద్ధాంతాలు, ఆత్మ భావనలు మనల్ని ఈనాడు 
పీడిస్తున్నాయి. పూర్వీకులు సరిచేసుకోకపోబట్టే కులాల గొడవలు వర్ణాల ఘర్షణలు 
జాతిబేధాలు ఈనాటికీ రగిలిస్తున్నాయి. ఎన్నో అమాయక ప్రాణాల్ని బూడిద 
కావిస్తున్నాయి. వీటిని సరిదిద్దుకోకుండా మనం కూడా మన పూర్వీకుల్లాగే రాబోయే 
తరాలకి అందించడమంటే అంతులేని విద్వేషాల్ని వారికి అప్పగించడమనే అర్థం, 
ఎన్నో విప్లవాత్మక మార్పుల్ని మనసారా ఆహ్వానించిన మన ముందుతరాల వళ 
ఈ తాత్విక విషయాల్లో వెనుకబడి వుండడానికి కారణాలున్నాయి. అప్పటికే 
భగవంతుడనే భావం వారిలోని విజ్ఞతని చంపేసింది. విజ్ఞానం లేని వ్యక్తిత్వం 
వెలిసిపోయిన వస్త్రం లాంటిది. దాన్ని ఎలాగైనా వాడుకోవచ్చు. మతమనేది జనాన్ని 
అలాగే వాడుకుంది. వాళ్ళ బుర్రల్లో నిరంతరం అజ్ఞానాన్ని అభివృద్ధి చేస్తూనే 
తనని ఆశయించుకుని జీవిస్తున్న అనేకమంది వ్యాపారులకూ, పూజారీ వర్గానికీ, 
మతాధిపతులకు, మత పెద్దలకు, ప్రభుత్వాలకూ, పాలకులకూ తిరుగులేని హోదానీ, 
సంపదనీ సమాజంలో కల్పించింది. ఈనాడు మనమింకా ఆనాడు మన పూర్వీకులు 
చేసిన తప్పులకి. శిక్షననుభవిస్తూనే ఉన్నాం. మతం పర్యావసానం ప్రతిరోజూ 
చూస్తూనే ఉన్నాం. ఈ రకమైన వారసత్వాన్ని భావితరాలకి చేజేతులా 
అందిద్దామంటారా? 
మతమున్నా లేకున్నా మనిషుంటాడు. కానీ: మనిషే లేకపోతే మతానికి 


మనుగడుండవు. మన పిల్లలు ఏ మతస్తులగానో, ఏ కులసులగానో, ఏ 
జాతివారుగానో, ఏ వర్గంవారిగానో కాకుండా మనుమలా (బతకడానికి 
మారడమెక్కటే మనం చేయాల్సింది. మార్చు నిశబ్ద విప్లవం. చేర్పు (ప్రగతి సంకేతం. 


కల్లోరం సృష్టించడమే కార్యాచరణకి కొలమానం కాదు. ఉద్యమాల పేరుతో కొత్త 
(G6) గౌరవ్‌ లా 


ol. 
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జబ్బుల్ని అంటించుకోవడం ఆచరణకి అర్ధం కాదు. చాలామంది అనుసరిస్తారు 
తప్ప ఆచరించరు. ఆచరణకి ఆలోచన న అనులోచన స్వతంత్రాలోచనకి 
పతనం. అర్ధంలేని అనులోచన ఎప్పుడూ అనర్ధదాయకం. అనర్ధదాయక 
అనులోచనలు' అనుసరిస్తాయి. అర్ధంకాని లక్ష్యాన్ని నిర్దేసించుకునే నూతనావేశాలన్నీ 
నిబద్దతలేని నిర్జీవ SS మిగులుతాయి. వీటిలో కొన్ని కప్పదాటు 
కార్యాచరణని పేష్టవమని భ్రమిస్తే, మరికొన్ని కంఠశోష పదజాలన్నే వల్లిస్తూ 
దాన్నే విప్లవ సిద్ధాంతమంటూ ప్రచారం చేస్తాయి. ఇలాంటివన్నీ శుష్మవాదాలో, 
అస్పష్ట కార్యాచరణలో అవుతాయి తప్ప వైప్లవభావాలు కాలేవు. ఆర్థిక స్వాతంత్రాన్నీ 
భౌతిక స్వేచ్చనీ ప్రబోధించినంత మాత్రంలో ప్రతీ వాదమూ ప్రగతి కాముకమైపోదు. 
అందరు తాత్వికుల్లాగానే మార్క్స్‌ కూడా సత్యాన్వేషణ కోసమే కదిలారు. అందరు 
సత్యాన్వేషకుల్లాగే ఆయనా అడుగులు వెతుక్కున్నారు. 'విలక్షణంగా నడవడానికి 
ప్రయత్నించి ఆ తొందరలో గతితర్శపు అడుసు తొక్కారు. అది అడుసని తెలిసి 
'కడుక్కునేంతలో పెళుసుబారింది. అప్పటికే ఆ అశుద్దాన్ని అనేక దేశాల్లో శుద్ధదైవం 
'చేసేసారు. ఇక చేసేదేమీ లేక అంతిమంగా తాను ఆశ్రయించినది అశుద్ధమైనదని 
గుర్తించి ఆ విషయాన్ని నామమాత్రంగా ప్రస్తావించి చక్కాపోయారు. కానీ మన 
భజనపరులింకా అందులోంచి భయటపడలేదు. హేతువాదాన్ని మించిన హేతి 
లేనేలేదని ఒకవైపువారు గగ్గోలు పెడుతుంటే గతితర్భాన్ని మించిన గతేలేదని 
మరోవైపువారు ఉద్దాటిస్తుంటారు. ఏ వాదమయినా ప్రగతి గతిలో భాగమే. పై 
వాదాలు కూడా అందుకు అతీతం కావు. మానవాతీతంగా మనగలిగేవసలే కావు. 
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The measure of the state's success is that the word Anar- 
chy Frightens people while the word state does not 


-. Joseph Sobran 
అరాజకత్వం అనే పదం ప్రజల్ని భయపెడుతుంది. అదే ప్రభుత్వం ప్రజల్లో 
పాతుకుపోవడానికి ప్రధాన కారణం. 
- జోసెఫ్‌ సోబరన్‌ 


మదక. టే స్తా రయి గ్ర! 


a - వైష్లవ మార్గం IT 
వ చం —_— ద్వారా మెల్లమెల్లగా ఎప్పటికయినా మార్పొస్తుంద్సు 
నమ్మేవాడు మితవాది. సమూల మార్పునాశించేవాడు అతివాది. వాదాన్ని తీవ్ర 
చేసేవాడు తీవ్రవాది. వాదాల్ని ఉగ్రంగా ప్రతిపాదించేవాడు ఉగ్రవాది. ప్రభుతత్వ 
- పోవాలనుకుంటున్నామంటే ప్రజాస్వామ్యతత్వాన్ని ఆహ్వానిస్తున్నామని భావం, 
రాజకత్వం పోవాలనుకుంటున్నామంటే అరాజకత్వం రావాలనుకుంటున్నామని 
అర్ధం. సమాజాన్ని మార్చాలని అనుకుంటే, అలా మార్చగలననే నమ్మకముంటై 
ముందా మార్చుని మనలో చేర్ప్చించగలగాలి. దాన్ని మందికి చూపించగలగాలి, 
మార్చంటే వైవిధ్యం కాదు. మార్పంటే వైరుధ్యం కాదు. మార్పంటే గతి. మార్చంటే 
గమనం. మార్పంటే సత్యం. మార్చంటే తత్వం. మార్పంటే విప్లవం. అది 
అనులోచిస్తే రాదు. ఆలోచిస్తేనే వస్తుంది. అనుసరిస్తే సాధ్యం కాదు. ఆచరిస్తేనే 
తెలుస్తుంది. మెలకువ రానంతవరకూ మనం నిద్రపోతున్నామని మన వునికి 
చెప్పదు. వెలుతురు కనబడనంతవరకూ ఉదయం వస్తుందని చీకటి చాటదు. 
మనం మనుషులం. ఎన్ని మతాలొచ్చినా ఎందరు దేవుళ్ళు చచ్చినా మనం 
మనుషులమే, ఎన్ని వ్యవస్థలు మారినా ఎందరు ప్రవక్తలు పోయినా ముందు 
మనం మనుషులమే. కొత్తగా ఎన్ని కులాలు పుట్టినా ఎందరు నాయకులు గిట్టినా 
చివరికి కూడా మనం మనుషులమే. మన మతం మానవత్వం. మన కులం 
మనిషి కులం. మన జాతి మానవజాతి. మనది మానవ సమాజం. మనం 
(బతుకుతోంది, పోరాడుతోంది, కనీసం మారాలనుకుంటోంది, మానవ -వ్యవస్థని 
మరింత ప్రగతివంతం చేయడానికే. జగతి గమనానికి (ప్రగతి పవనాలను 
| తోడునిల్పడానికే. ఇన్ని యుగాల పరిణామం మనలో ఏ స్థాయిలోనైనా మార్పుని 

తీసుకొచ్చిందా? మనమింకా కొండకెళ్ళి గుండ్లు గొరిగించుకునే గొర్రెల స్తాయిలోనే 
వున్నాం. స్వస్తత పేరుతో చెత్త డప్పు కొట్టుకునే కోతుల స్థాయిలోనే వనక 
దర్గాలకి దండలేసి సమాధుల్ని శుభ్రం చేసే శవాల స్థాయిలోనే వున్నాం. మన 
పూర్వీకుల్ని బట్టి మనం. వాళ్ళ పూర్వుల్ని బట్టి వాళ్ళు. మనల్ని బట్టి మన పిల్లలు... 


ఈ అజ్ఞానానికి అంతం పలకాలంటే ముందు'మనల్సి మనం (ప్రశ్నించుకోవాలి. 
మనకి మనం ఆలోచించాలి. 
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ఆజా సాంఘిక తత్వం - వైప్లవ మార్గం లలల 


విశ్వం నియమబద్దమైంది. అని స్వయం నియమిత ధర్మాలే తప్ప ఎవరూ 
ఏర్పాటు చేసినవి కావు. కుండని చేయడానికి కుమ్మరి ఉన్నట్లే ఈ విశ్వాసాని 
Ws ఎవరో అనామకుడు ఉన్నాడన్న భావన నిరాధారం. 
గ్రహించకుండా ప్రజల్ని వుంచడం కోసమే ప్రభుత్వం, ధనికస్వామ్యం, పూజారీవరం 
రోజూ దేవుడున్నాడని నమ్మించడానికి ప్రతిక్షణం ప్రయత్నిస్తూనే ఉంటుంది. త 
మాటి మాటికీ గుర్తు చేయకపోతే ప్రజలు దేవుడ్ని ఎక్కడ మర్చిపోతారననే బెంగతో 
మతాన్ని చాలా బలంగా ప్రజల మెదళ్ళలో పెట్టింది. ప్రస్తుత ప్రభుస్వామ్యం 
కూడా అలాంటిదే. పొద్దున్న లేచిందగ్గర్నించి నాయకులూ, పత్రికలూ, ప్రసార 
మాద్యమాలు అన్నీ ఒకరి కోసం ఒకరు అనుకూలంగా చెప్పాల్పొచ్చినా వ్యతిరేకంగా 
అనాల్సివచ్చినా ప్రజాస్వామ్యమనే పదాన్ని మట్టుకు అత్యంత భద్రంగా 
కాపాడుకుంటూనే కక్కుతుంటారు. అలా అస్తమానం చేయకపోతే ప్రజలకి 
తామున్నది ప్రజాస్వామ్యంలో కాదన్న నిజం ఎక్కడ తెల్సిపోతుందోనని వారి జంకు. 
కాబట్టే మతాన్ని ప్రజాస్వామ్యాన్ని ఆ పదాన్ని పెట్టుబడిగా పెట్టి ప్రచారం చేసి 
అవకాశమెచ్చిన ఏ సందర్భంలోనయినా ప్రజాస్వామ్యపు డబ్బా కొట్టకుండా ఉండరు. 
అలా సుత్తి లేకుండా వదిలేస్తే శ్రోతలకి సమానత్వాన్ని గురించిన ఆలోచనలు 
ఎక్కడ ఆవహిస్తాయోనని భయపడి ప్రసారమాద్యమాలకి సైతం ప్రజాస్వామ్యం 
దారిలోనే జనాలకి దారి చూపమని తమవంతు దాతృత్వ లక్షణాన్ని ప్రదర్శిస్తారు. 
ఇదే తరహా దాతృత్వ లక్షణాన్ని ప్రజలవద్ద కూడా ప్రదర్శిస్తారు. అదే వీరిని 
ప్రజాసేవకులుగానో, రాజకీయ నాయకులగానో చేసి బోల్డన్ని బిరుదుల్ని. 
అప్రయత్నంగానే బహుకరిస్తుంది. మనం మెదట ప్రస్తావించుకున్న సామాజిక 
సేవకుల లిసులో వీరిది కూడా ప్రధాన స్థానమే. కొంతమంది కుతర్మవాదులు 
తమనితాము సమర్థించుకోవడమే కాక ఇలాంటివారందరికి భ్రజసబరులుగా వ 
తీసుకుంటారు. ఆ తర్వాత ఏ మాత్రం బాధ్యతారాహిత్యం కనబర్బకుండా సందర్భం 
రు. వీళ్ళు చేసే వాదనేంటంటే 
వచ్చిందే తడవుగా నాయక భజన మెదలెడతా y=? ras 
చాలా మంది డబ్బు సంపాదించి ధనికులవుతున్నారు. క్ష ను అని ' 
చేయడం లేదు. కాబట్టి డబ్బులు వెదజల్లుతున్న వాళ్ళందరూ ౦ 


మిక తత్వం - వైప మార్గం లా నా 
వీరి త య దయాల్‌ హృదయులు కథో అదుగుముందుకేసి మనిష 
వెదవయినా ఫరావాలేదు అతడు జల్లుతున్న సొమ్ముని సన్మార్గంలో ఖర్చు పెడ్డి 
'తప్పేముందంటూ తమ అతితెలివిని వెకిలిగా చూపబోతారు. వీళ్ళందరి తో 


కొద్దిపాటి తేడాలో ఒక్కటే. అదెలాగో చూద్దాం. 
ద ee క్రితం కొన్ని ఉత్తర ప్రత్యుత్తరాలు జరిపిన పిమ్మట నేన్న 
హరిద్వార్‌లోని శాంతికుంజ్‌ అనే పెద్ద సైజు వ్యాపారాశ్రమానికి వెళ్ళాను. అక్కడో 
మూడు దినాలున్నాను. దాని స్థాపకులు సుమారు 200 కోట్లకి పైగా ఆస్తిని దా? 
కొరకు త్యజించారట. గాయత్రీ మంత్రమే మానవాళికి శరణ్యమనీ అదే అంతిమమ! 
బోధించడమూ, రోజూ యజ్ఞయాగాదుల పేరుతో పనికొచ్చే పదార్ధాలి 
తగలేయడమూ శాస్త్రీయ విద్యని సైతం పిలకలు తగిలించి చెప్పడమూ భారతీయ 
సంస్కృతిని పరిరక్షించడమూ వీరి ప్రధాన విధి. “విచార్‌ క్రాంతి అభియాన్‌ 
పేరుతో ఆలోచనల్లో విప్లవమంటూ దేశాన్ని మళ్ళీ వేదకాలానికి తీసికెళ్ళాల! 
జనాల్ని వెధవల్ని చేయాలనీ ఊగుతున్నారు. ఏ కులంవారికయినా అక్కడ గుందుగీసి 
పిలకపెట్టడం ఉచితమనీ, జంధ్యమేసి బ్రాహ్మడ్ని చేయడమే దాని భావమని అక్కడి 
నిరేశకులు నాకు తెల్పారు. నాకేమీ చిత్రమనిపించలేదు. వారానికో పేరుతో కొన్ని 
కోట్ల రూపాయిలు వెదజల్లుతూ సభలు చేసుకునే క్రైస్తవులూ, సత్య సందేశం 
పేర్తో అందరికీ అల్లా మార్గం అర్ధమయ్యేలా ప్రచారం చేస్తున్న ముస్లిమ్‌ మతస్తులు 
కళ్ళముందు మెదిలారు. మతస్తుల దృష్టిలో మార్పంటే అందర్నీ వారి మతంలోకి 
మార్చేయడమే. అయితే ఇన్ని కోట్లు వెచ్చిస్తూ ఇంత డబ్బు ఖర్చుపెడుతూ కూడా 
అది సమాజసేవ కాదు సొంత భజనంటూ నాలాటి వాళ్లు వాదిస్తే ఏమౌతుంది? 
| ఏడో అయిపోతుందనే నమ్మకమయితే లేదు కానీ విజ్ఞులు కనీనం 
=. ఆలోచించకపోతారా అనే చిన్న ఆశ మాత్రం వుంది. 
అసలు ఉచితమనే వదమే అనుచితం. 


ఉపయోగిస్తున్నారా పదాన్ని. మనమేదో ఎవరికో ఉచితంగా చేయాలని 

చూస్తున్నామంటే అది వారికి ఎందు స్వయంగా సాధ్యం కాలేదనే విషయాన్ని 

ఆలోచించలేకపోతున్నామనే అర్ధం. అధికారంలోకి రావడ్ర కోసం ఉచితంగొ 

బియ్యమిస్తామనీ, డబ్బులిస్తామనీ, టీవిలిస్తామనీ, ఇళ్ళు కట్టిస్తామనీ ప్రచారం 
ఆ కూ గౌర 


గంరప్‌ --------- 


ijt 


దాని అర్థాన్ని తిరగేని. 


—— సాంఘిక తత్వం - వైప్లవ మార్గం లత 
చేసే రాజకీయ ఉసరవెల్లులకూ, స్వర్గంలోకి పోవడం కోసం ఉచితంగా వృదులి 
చూస్తామనీ, విద్యార్థులకి చదువు చెప్పిస్తామని, అనాథల్ని చేరదీస్తామని, 
అన్నదానాలు చేస్తామని ఆర్భాటం చస ఆధ్యాత్మిక గుంట నక్కలకూ ఏ మాత్రం 
తేడా లేదు. ఎందుకంటే వీళ్ళిద్దరూ ప్రజల మానసిక స్థితిపై 'శారీరక స్థితిపై 
ఆధిపత్యం చూపడం కోసమే అర్రులు జాస్తున్నారు. ఎవరేమయిపోతే మనకేమనే 


స్థితికి రమ్మనమనడం నా ఉద్ధేశ్యం కాదు. మానవాళికి సేవ చేయాలనే తపనని . 


సరయిన దిశగా కార్మోన్ముఖం చేయడమే నా లక్ష్యం. వ్యక్తిగతంగా మనకు అవసరం 
అనిపించిన చోట, ఆపదలు కనిపించినచోట మన ఆవశ్యకత వుందనుకున్నచోట 
ముందుకు రావడం తప్పుకాదు. అలా అని ప్రమాదం వచ్చే వరకూ ముందుకు 
రాకపోవడమూ సరికాదు. అందుకే ముందు మన భావాల్లో మార్పు రావాలి. 
కొద్దిమంది కల్సి ఏడో వైపు ముందడుగు వేయడం సంస్మరణ. ఒక వ్యక్తి తను 
ముందుకు నడుస్తూ, తద్వారా పదిమందిని తనతో తీసుకెళ్తూ వ్యవస్థ వ్యవహారాన్ని 
ఏ వైపు మార్చాలో తెలిసి స్పష్టతతో ముందుకెళ్ళడం మార్పు. భౌతికంగా మన 
క్రియలు ఎంత ఆధునికతని సంతరించుకున్నా భావ పరిణామం అధమమైతే 
నమాజం అదోగతిపాలవుతుంది. శాస్త్రం సాదించిన సాద్లనాన్ని 
ఉపయోగించడంతోబాటు, అదందించిన స్ఫూర్తిని సంరక్షించుకోవడం కూడా అంతే 
అవసరం. వ్యక్తిలో విశ్వజనీనత లోపించడం వల్లనే వ్యక్తి వాదం బయలుదేరుతుంది. 
అప్రయత్నంగానే అది వ్యక్తి పూజని ఆశ్రయిస్తుంది. అందుకే ఆత్మాభిమానం 
లేనివాళ్లందరూ ఏదోక ఆధ్యాత్మిక భజనని అనుసరించే అల్పులే అయ్యుంటారు. 
‘Democracy consists of choosing your dictotors after they've 
told you what you think it is you want to hear. -. Alan Coren 
ప్రజాస్వామ్యంలో నీ నియంతల్ని నువ్వే ఎన్నుకుంటావ్‌. ఆ తర్వాత నువ్వేం 
ఆలోచించాలో, విషయాల్ని ఎలా వినాలనుకుంటున్నావో' ఆ నిర్ణయాల్ని వాళ్ళు 
నిర్దేశించి చెబుతారు. - అలెన్‌ కోరెన్‌ 
అభిమాన నాయకత్వం వేరు. ప్రజలకి మార్గదర్శకత్వం. వహించగలగడం 
వేరు. ప్రజాప్రతినిధులంటే ప్రజలకి ప్రతిబింబంలాంటి వారు. (ప్రస్తుత స్వామ్యంలో 
గౌరవ్‌ — 


రాకా అలం 


వా సాంఘిక తత్వం - వైప్లవ మార్గం 
అందరూ ప్రభుత్వ నాయకులే తప్ప ప్రజానాయకులెవరూ లేరు. ప్రజల్ని భజన 
చేయడానికి కొద్దివాటి మిడిమిడి మాటలు, కోట్లలో నోట్లకట్టలు, కొంత 
మార్చలం చాలు. కానీ ప్రజల్ని చైతన్యవంతం చేయడానికి ఇవేవీ సరివై 
దానికి జ్ఞానం పట్ల స్పష్టమైన అవగాహనుండాలి. సమాజంపై సరైన నిర్దేశ 
కావాలి. సాటి మనిషిని ముందు మనిషిగా గుర్తించే మానవత్వం తెలిసుండాలి 
అభాగ్యుల్న్మి ప్రజా సమస్యల్ని తాత్కాలికంగా జోకొట్టే కంటే శాశ్వత పరిష్కారం 
దిశగా ప్రజల్ని కార్మోన్నుఖుల్ని చేసే కర్తవ్యం కలవారయి ఉండాలి. (ప్రజలకందించిన 
చైతన్యం మాత్రమే వారిని చివరివరకూ ఆలోచింవచేసి సమాజ గమనానికి 
తనవంతు పాత్ర నిర్వహిస్తుంది. జనాల్ని జోకొట్టే సంఘసేవ పనయిపోగానే జెండా 
ఎత్తెసి సమాజ మూల సమస్యల్ని గాలికొదిలేస్తుంది. రెండిట్లో వది సరయినదో 
సహేతుకంగా నిర్ణయించుకునే విజ్ఞతుంటే మనమసలు దేన్ని సమర్ధించాలో దేన్ని 
వ్యతిరేకించాలో, దేంతో సమైక్యం కావాలో దేంతో సంఘర్షించాలో తెలుస్తుంది. 
మనం చేయవల్సిన ప్రాధమిక క్రియలపై అవగాహన కల్లి వుండడమే వివేకం. ఆ 
అవగాహన లేకపోవడం అవివేకం. అవివేకికి తను ఎందుకు నిర్ధిష్టమైన ప్రక్రియల్ని 
అనుసరిస్తున్నాడని దానిపై అవగాహనుండదు. డూడూ బసవన్నలా ప్రతీరోజూ 
ఒకే విధానికి అలవాటుపడిన అణుగారిన మనస్తత్వం అతడిలో వుంటుంది. అది 
నూతనత్వమంటేనే అల్లంత దూరం జరుగుతుంది. దూర్త లక్షణాల్ని పాటిస్తూనే 
(ప్రేతపు కూతలు కూస్తుంది. ఇన్ని సంవత్సరాల్నించి ఇలాగే ఉన్నాను. ఇకపై 
కూడా ఇలాగే వుంటానంటూ అంధకారాన్ని అంకితం చేసుకోడానికే చూస్తుంది. 
కులాలు, మతాలు, వర్గాలు, వర్ణాలు, జట్లు, జాతులూ అన్నీ అలా చీకటిని 
అంటిపెట్టుకునున్న పురుగుల వెలుగుతో అంతంత మాత్రం వెలుగుతున్నవే. మనిషిని 
అవేవీ కూడా శాశ్వతంగా అట్టి పెట్టుకోలేవు. 

మనం పాటించే అనేక ఆచారాలకి ఈనాడు అర్ధం లేదు. అవి మనవని 
మనసుపడి పాటించడం తప్పా. అనాగరికుడైన మనిషి ఆనాడు తనకి తోచిన 
రీతిలో వాటిని పాటించడం అతడి అపరిపక్వ స్వభావానికి పరాకాష్ట, మరి ఈనాడు 
మనం పాటిస్తున్న రీతులు మన నాగరిక తత్వానికి చిహ్నాలని అనుకోవడం 
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____ సాంఘిక తత్వం - వైప్లవ మార్గం 
ఎంతవరకు సమంజసం. కొన్ని వేల సంవత్సరాల క్రితం (గ్రీకుల్లో ఒక 
సాంద్రదాయముందేది. బాలిక రజస్వల అయినప్పుడు ఆ రక్తస్పర్నని ఆశ్రయించి 
టనే దుష్ట ళక్తులుంటాయనీ కాబట్టి అది భూమికి తగిలితే భూదేవి 
నాశనమైపోతుందని నమ్మేవారు. అలాంటి ఆపదల్ని ఆపడానికి అప్పట్లో కొన్ని 
మతసంస్థలు వెలిసేవి. అలా వెలసిన ఒక సంస్థ ఆదేశాల మేరకి నువ్వులు, తేనె 
క్రలిపి దంచి ఈనాటి మన గారెల రూపంలోనో, బూరెల రూపంలోనో లేక ఇతర 
తినుబండారాలుగానో చేసుకుని తినేవారు. అటువంటి తినుబండారాలపై బాలిక 
గోప్యాంగపు గుర్తుని సూచించే విధంగా రంధ్రం చేసి దానిని గ్రామంలోని 
ప్రజలందరికీ పంచేవారు. అలా చేస్తే ఆ రక్తాన్ని ఆవహించుకునున్న దుష్టశక్తులు 
తమనేమీ చేయవనే నమ్మకం వారిలో వుండేది. (గ్రీకులో నువ్వులను కక 
అంటారు. తేనెని 'మిలాయ్‌” అంటారు. రెండూ కలిపి 'సిసెమ్మెలాయి పేరుతో 
దీన్ని పంచేవారు. మనకి తేనె కంటే బెల్లం అందుబాటులో ఉన్నందువలన నూవుల్నీ 
బెల్లాన్ని కలిపి సిమ్మలి పేరుతో రజస్వల అయిన గృహస్థులు ఈనాటికీ 
పంచుతున్నారు. అవే కాదు ఈనాడు సాంప్రదాయ పిండివంటలు పేరుతో 
చేసుకుంటున్న గారెలు, బూరెలు, అరిసెలు, బొబ్బట్లు, అప్పాలు, కజ్జికాయలు 
స్తీ పురుషులు గోప్యాంగాల గుర్తులను చెప్పకనే చెబుతుంటాయి. ఇది 
అసహ్యించుకోవాల్సిన విషయం కాదు. ఆనాటి మనుషుల స్వభావం. సత్యదూరం 
కాని నిజం. 

ఇక హిందూ సాంప్రదాయంలో వివాహం ఎంత ఆడంబరమైనదో అంతే 
బూతుకార్యం కూడా. వధువుని వివిధ దేవుళ్ళతో పడుకోబెడతానని ఒప్పించ 
ఎంతమందితోనో రంకు చేయించికానీ వరుడుకి కట్టబెట్టడం జరగదు. ఇక 
మాంగల్యధారణ తంతు అంతా ఇంతా కాదు. అసలా ఆచారం పుట్టు పూర్వోత్తరాలు 
కూడా తెలీని పండితులు పాడుమంత్రాలన్నీ చదివి పెళ్ళి తతంగం పూర్తి చేస్తారు. 
మనిషికి స్వార్థం సహజం. తనది అని భావించిన పదార్థాల్ని అనాగరిక మానవుడు 
దాచుకోవడమో, వేసుకోవడమో, మోసుకుని పోవడమో చేసేవాడు. పితృస్వామ్య 
వ్యవస్థ ఆరంభమయిన తొలిదినాల్లో పురుషుడు తన పశువుల్ని కట్టేసినట్లే తన 
గౌరవ్‌ లా 


సాంఘిక తత్వం - వైషవ మార్గం లాడు 
ఆడంగుల్ని కూడా కట్టేసుకోవడం చేసాడు. అలా కట్టుకున్న స్తీ పై తస్మ 
సర్వహక్కులు ఉన్నాయని స సహజంగానే నమ్మాడు. స్త్రీనీ నమ్మించాడు. సమాజా? ని 
మభ్య పెట్టాడు. భారతదేశంలోనూ ప్రపంచలోని మరికొన్ని ప్రాంతాల్లోనూ శ్ర 
విధమైన సాంప్రదాయం కనిపిస్తుంది. పశువుల్నీ ఆడంగుల్నీ ఒకే తరహాలో ఆనాడ్టి 


' మానవుడు పరిగణించాడనడానికి ఆధారంగా మంగళసూత్రాల చిహ్నోల్ని సూచింగ్లే 


గంటల అలంకారం ఈనాటికీ రెండెడ్డ మేడలో మనకి కనిపిస్తుంది. కాలక్రమంలో 
తాడు పరిమాణం తగ్గింది. కట్టే విధానమూ మారింది. శత్రు తెగలతో యర్ధం 


చేసి వాళ్ళ స్త్రీలని బలవంతంగా కట్టుకుని ఈడ్చుకుపోయే నాటి నుండి స్త్రీ 


అందరిముందూ బొమ్మలా కూర్చోబెట్టి తనకి బానిసగా (ప్రకటించి మరీ 
మార్చుకుంటున్నాడు. అమ్మాయి కూడా సంతోషంగా జీవితాంత దానస్యానికి 
దాసోహమయ్యే పెళ్ళికి సిద్దమౌతోంది. ఉభయ లింగాల పరస్పర ప్రాకృతిక చర్యకి 
నైతికత వ్యవస్థని నిర్ధెశించడానికే ఉద్దేశించబడింది. అందుకు పరస్పర సహకారం 
ఆవశరంగానీ పరస్పరం అమ్ముడు పోవడం కాదు. వివాహమంటే అంగీకార 
విధానం. అది మత క్రతువుల మూర్గమౌడ్యం కాదు. కుల కట్టుబాట్ల వెర్రి జాఢ్యం 


అంతకంటే కాదు. 
10 
Grown men do notneed leaders - Edward Abbey 
విజ్ఞలకి నాయకుల అవసరం ఉండదు - ఎడ్‌వర్డ్‌ అబ్బే 


అకా ముల ముందు మాత్రమే నాయకుల ఆగడాలు సాగుతాయి. విజ్ఞతంటే 
పెద్ద పెద్ద వదువేము చదివి డిగ్రీలు సంపాదించడమో పుట్టినప్పట్నుంచీ కనిపించిన 
ప్రతీదాన్నీ బట్టీ పట్టడమో కాదు. విజ్ఞత అంటే (ప్రశ్నించుకోవడం. విజ్ఞతంటే 
తర్శించుకోవడం. విజ్ఞత అంటే సంత బుద్ధితో ఆలోచించగలగడం. విజ్ఞతంటే 
అజ్ఞానాన్ని వదిలించుకోవడానికి నిరంతర ప్రయత్నం చేయడం. మేధని 
ఉపయోగించీ (శశమించేవాడు మేధావవుతాడు తప్ప, ఆలోచనలతో పొంతన 
లేనివాడు ఎంత విద్యనార్జించినా, ఎన్ని చదువులు ఉగ్గబట్టినా చివరికి అజ్ఞానిగానే 
తేల్తాడు. అజ్ఞానాన్ని విజ్ఞానమని భమించినవాడు మూర్భుడవుతాడు. మూర్భుడిక 
మిడి మిడి జ్ఞానమే మహాసముద్రంలా కనిపిస్తుంది. మూర్ధత్వం అతడ్ని ఎంతలీ . 


——— GY వూ 


_---- సాంఘిక తత్వం - వైప్లవ మార్గం 
కార్యానికయినా పురికొల్పుతుంది. అతడిలోని అమానవీయతని మంతం 
పెంచుతుంది. సాధారణంగా అది మెదలవడంతోటే మోతాదు మించడానికి అటే 
సమయం పట్టదు. ఒకసారి ఆ చట్రంలో చిక్కుకున్న మనిషిలో ఎంతో సంఘరణ 
జరిగితే తప్ప ఆ పిచ్చి వ అసలు సంఘర్షణంటూ మనిషిలో మెదలయితే 
అదే అతడికి సన్మార్గాన్ని నిర్దేశిస్తుంది. నీటిబొట్టు సంస్మరణల్ని దూరం చేసి అల్పమైన 
విషయాల్ని అభ్యుదయమంటూ స్పందించే మానసిక అనిశ్చితి నుంచి అతడ్ని 
దూరం చేస్తుంది. తత్వ సాధనలో అంతటి దుస్థితి అధిగమనించిన 
మనుషులున్నారు. మహాత్ములనే పదానికి అసలైన అర్హులు వాళ్ళే, మహాత్ముడు, 
బుద్దుడు ఆ రకమైన అంతరిక సంఘర్షణకి గురయ్యే జ్ఞానోదయం పొందాడు. 
జ్ఞానోదయమంటే వ్యవస్థ గతికి ఆనాడు దు:ఖమని బుద్ధుడు సంఘర్షించి సాధించిన 
విషయ సమూహమే కానీ భోది వృక్షం కింద ముక్కుమూసుకుని తపస్సు 
చేసినందుకు అతడికి ప్రసాదించబడిందని మన పండితులు చెప్పేది కాదు. బుద్దుడు 
తర్మించాడు తప్ప తపస్సు చేయలేదు. ఆలోచించాడేకానీ ఆధ్యాత్మికతలోనికి 
దూరలేదు. అందుకే తన (ప్రతిపాదన లన్నింటికీ మానవుడినే ప్రమాణంగా 
తీసుకున్నాడు. మనిషిని కేంద్రంగా చేసుకునే తన సిద్ధాంత సూత్రాలన్నింటినీ 
ప్రకటించాడు. స్వీయ సంఘర్షణ ద్వారా సాగిన సత్యాన్వేషణ మాత్రమె అతడి 
కుసాగ్ర బుద్ధికి కారణం. భావ పోరాటం. ద్వారా సాగిన తత్వానేషణ మాత్రమే 
అతడి సమగ్ర సిద్ధికి సోపానం. 

పుట్టిన ప్రశ్నలకి జవాబు సంతృప్తికంగా చె 
సమాధానాన్ని తెల్సుకోవడం కోసం కష్టమైనా ప్రయత్నించడం వేరు. నేనెలా 
వచ్చానన్న బాల్యపు పసి పలుకులతోనే మనిషిలో తత్వాన్వేషణ మొదలవుతుంది. 
దాన్ని ఇబ్బందికరంగా భావించే తల్లితండ్రులు నిన్ను దేవుడు ssn 
చెప్పడంతో వ్యక్తిగతంగా తత్వ తిరోగమనం మొదలవుతుంది. was 
ఏమిటనే చిన్నతనపు ప్రశ్నకి చచ్చిపోవడమంటే చచ్చు దేవుడి దగ్గరికి పోవడమన్ని 


సమాధానంతో సత్యం సమాధి అయిపోతోంది. వాళ్లకర్ణమయ్యేలా కారనం 


తేగానీ 

అనర్ధదాయకం గా కాకుండా సంబంధిత విషయాల్ని పిల్లల చెప్పొచ్చు. కష 
అనవసరపు ఆలోచనలో చిన్నప్పటి నుంచే అలౌకిక మనస్తత్వాన్ని అల 

సల్ని చేయక్కరలేదు. వార 


ఆధ్యాత్మికతకి వారిని లోనుచేసి వార్ని భావబాని గౌరవ్‌ 
BB 


ప్పుకోవడం వేరు. సరయిన 


ననన 
భక్తి వ్యాపారంలో, బూతు సంస్క ప్రతిలో భాగం చేయక్కరలేదు. జన్మించిన నా 
నుండి మరణించేనాటి వరకూ పరిణితి చెందిన మాన తళ. ఆధారంగా 
అస్తిత్వాన్ని పరిగణలోనికి తీసుకోవాలి తప్ప అర్ధం లేకుండా న కాల 
లెక్కగట్టి కాదు. లెక్కలేనన్ని ఘటనల గడియారంగానూ కాదు. జీవితం అ ంతమై 
అనుభూతుల అనుభవ సంగమం. వాటిల్లో మనకి నచ్చినవి, మన మానసి 
శక్తిసామర్థ్యాల మేరకు మనసులో ముద్రించుకు పోతాయి. మరికొన్ని తేలికగా 
మనం విడనాడిన స్మృతుల తరంగాల్లో కలగలని అత్యంత వేగంగా 
అంతర్జానమైపోతాయి. ఇంకొన్ని అభిప్రాయాలుగా స్థిరపడి మన జీవన క్రమంలో 
చివరి వరకూ కల్సి ప్రయాణిస్తాయి. తాను పట్టుబట్టి ఆగిపోయినంత మాత్రంలో 
పరిణామం స్థిరమనుకోవడం మన మూర్ధత్వం. గడిచిన అనుభవాల సాయంతో 
గడించిన ఆవిష్కరణల శాస్త్రంతో తప్పొప్పుల్ని సరిచేసుకుంటూ ముందుతరాల 
అండతో ముందడుగులు వేయడమే మనిషి విధి. రాబోయే భావితరాలక 
భావనిర్దేశుడిగా సరైన దిశానిర్ధేశం చేయడమే మానవుడి పరమావధి. 
మనిషిని కేంద్రంగా చేసుకుని వుద్బవించిన తత్వాన్వేషణలు తక్కువేమీ కావు 
అలాంటి తత్వాలు తనని తాను ఎల్లప్పుడూ తరచి చూసుకుంటూ, తర్మించుకుంటూ 
విమర్శించుకుంటూ విప్లవీకరణానికై విస్తరించడానికి ప్రతిక్షణం ప్రయత్నిస్తూ వాలీ 


సాంఘిక తత్వం - వైప్లవ మార్గం 


వైఫల్యాలు కూడా విజయతీరానికే పరుగులు తీస్తాయి. అవాంతరాలెన్నొచ్చిన 
అవన్నీ వైప్లవ విజయాన్ని మానవ భావాలకి సుదూరం చేయగలవేమో తప్ప 
శాశ్వతంగా దూరం చేయలేవు. మానవుడి విజ్ఞాన తృష్టే సాంఘికంగా వ్యవ 
వైజ్ఞానిక వృద్ధికి ప్రధమ హేతువు... ప్రకృతిలోని విజ్ఞతే మనిషికి సంక్రమించే 
విశ్వచైతన్యం అదే విజ్ఞానం. సత్‌ జ్ఞానమెప్పుడూ సమాజాన్ని వైషవగతిీ 
మళ్ళించడానికే సాగుతుంది. మార్చునాహ్వానిస్తూ వ్యవస్థీకృతమైన జ్ఞానాన్నే 
విజ్ఞానమంటాం. మార్పుని తిరస్తురిసూ వవ ల. 
జ ఎ త తిరస్కరిస్తూ వ్యవస్థికృతమైన జ్ఞానాన్నే అజ్ఞానమంటాం 
అసలు లెని జ్ఞానం కంటే కూడా అపసవ్య అసాంఘిక జ్ఞానం అతి (ప్రమాదకరం 
అదే మతం. అదే కులం. అదే జాతి జాధ్యం. అదే విష వర్ణం. అలాంటి అజాన! 
పసాదిస్తున్న అంతంతమా।|తపష స శ 
ర్త న. Oo (క పు తిరకాసు జ్ఞానాన్నే అపారమైన విశ్వవిజ్ఞానంగ 
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- ces య సత్యాన్వేషణ గురించిన గురి 
కుదరనంతవరకూ మన సత్యాన్వేషణ భగవంతుడనే భావనతోనే సమాప్తమవుతుంది 
ఇహలోకపు బాధల్ని గురించిన తత్వం మనలో అలవడనంతవరకూ పనికిమాలిన 
సరలోకమే మనల్ని పాలిస్తుంటుంది. మతాల దేవుళ్ళందరూ మనకోసం పరలోకంలో 
స్వర్గం నిర్మించి భూలోకాన్ని మాత్రం ప్రజాస్వామ్యమనే నరక భావాలతో నింపేసారు 
నిజాల్ని వెతికేవాడు అన్వేషి. అన్వేషించి తెలునుకున్నవాడు జ్ఞాని. 
తెలుసుకోలేకపోయినవాడు అజ్ఞాని. తెలుసో తెలియదో స్పష్టత లేనివాడు అజ్ఞాత. 
తెల్సిన జ్ఞానాన్ని పదిమందికందించేవాడు విజ్ఞాని. అతడే విప్లవకారుడు. 
విప్లవమంటే విద్రోహాలు చేయడం, కుట్రలు పన్నడం, విద్వాంసాలు సృష్టించడం 
కాదు. విప్లవమంటే మారడం, విప్రవమంటే మార్చడం, విప్లవమంటే జనంలో 
చైతన్యాన్ని చేర్చడం, విప్లవమంటే ప్రశ్నించడం నేర్పడం, విప్రవమంటే నరుడు 
వానరుడిగా కాక విశ్వనరుడిగా మారడం. అదే సాంఘిక తత్వం, వైప్లవ మార్గం. 
నురొక్క మూట! 

మనకేమీ తెలీదనుకోవడం జ్ఞానార్జనకి ప్రధమ సూత్రం. మనకు తెల్సింది 
మాత్రమే జ్ఞానమనుకోవడం అజ్ఞానానికి ఆరంభ సూత్రం. అనాదిగా మనిషిని 
ఈ రెండు రకాల ప్రకృతులే పాలిస్తున్నాయి. తెలియంది తెల్సుకోవడం మానవ 
ధర్మమనీ తెల్సుకోవడంలో తత్వశాస్త్రరీత్యా తృప్తి పాందడమంటూ ఉండదని 
సత్యాన్వేషకులు అంటూంటే, తనకి తెల్సింది మాత్రమే సత్యమనీ, మిగిలినవన్నీ 
అసత్యమనీ (బ్రహ్మపదార్థమెక్కటే శాశ్వతమనీ కర్మసిద్ధాంతమెక్కటే మానవుడి 
గమ్యమని, ముక్తిలేని మానవ జీవితం అగమ్యగోచరమనీ మతవాదులు వాదిస్తారు. 
మొదటిది భౌతికవాదం, రెండోది భావవాదం. 
ఒకట్రెండున్నాయి కానీ వాటి ప్రస్తావన ప్రధానం కాదు. ఎందుకు 
నేను చెప్పడం లేదు. నేనిది సరయినది అని భావిస్తున్నాను హే స. 
భావిస్తున్నాననేదానికి ఇందులో చాలినంత సమాచారంతోబాటు మ 
నేననుకున్న వివరణల్ని కూడా ఇచ్చాను. ఒకవేళ ఎవరైనా ఈ భావాల 
ప్రతిపాదిస్తూ ఎలా, ఎందుకు సరికావో వీటిలో లోపాలేమిటో వివ 


గౌరవ్‌ 
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సవరించేందుకు సిద్ధంగా ఉన్నాను. ఏదైమైనప్పటికీ అనుకున్నంత స్పష్టంగా ఇం 
సవివరంగా రచన రాలేదనే అసంతృప్తి నాకుంది. అందుకు నిస్సందేహంగా నేన 
బాధ్యుణ్ణి. అక్షరాల్లో ప్రజలగతి మార్చొచ్చన్న అత్యాశ నాకు లేదు. ఎవరో కొద్దిమం¢ 
పూర్తిగా అర్ధం చేసుకుని చదివిన పాఠకులు ఆలోచించొచ్చు. అంతమాత్రంలో 
వారి నుంచి సమూల మార్పుని ఆశించడం అతే అవుతుంది. నా అభిప్రాయాల 
ఏకీభవించే మిత్రుల్నీ ఏకీభావం కుదరని స్నేహితుల్ని కూడా పాఠకులతో పాటుగా 
ఆలోచింపచేసే ప్రయత్నమయితే చేస్తున్నానుగానీ అదెంతవరకూ విజయవంతంగా 
అమలవుతుందన్న దానిపై నా సందేహాలు నాకున్నాయి. ఇన్ని సంవత్సరాల్నింీ 
వారిలో భాగమయిన భావబానిసత్వం ఒక్క ప్రయత్నంలో పటాపంచలవుతుందని 
నేను భావించడం లేదు. ఇప్పటికీ ఈ ప్రయత్నాన్ని నాకు తోచిన రీతిలో చేసాను, 
భవిష్యత్తులో ఉత్తమమైన ప్రయత్నాలు మానవాళిని మార్పులో మమేకం చేయడం 
కోసం జరుగుతాయనుకుంటున్నాను. అలా జరగాలని ఆశిస్తున్నాను. నేను కూడా 
నా ముందు తరాల మేధావుల్నించీ స్ఫూర్తి పొందాను. దాని ద్వారానే వర్తమాన 
వ్యవస్థ స్వరూపాన్ని సమూలంగా మార్చు చేయాలని, అందుకు నావంతు కర్తవ్యంగా 
మానవైక బాధ్యతగా ప్రజల భావాల్లో మార్చు తేవడం కోసం కృషి చేస్తున్నాను. 
అదే సాంఘిక వైప్లవ దిశని నిర్ధేశిస్తుందని నమ్ముతున్నాను. నా అభిప్రాయాల్ని 
అంగీకరించినవారితో నిరభ్యంతరంగా మమేకమయి సంబంధిత అంశాల్ని 
సవివరంగా చర్చించడానికీ, నా అభిప్రాయాల్లో విభేదించినవారితో వివేకంగా 
సమావేశమయ్యి వారి భావాల్ని వినడానికీ, వారి కారణాల్ని తెలుసుకోవడానికీ 
నాకే విధమైన అభ్యంతరమూ లేదు. 

అభిప్రాయాలు కల్సిన వ్యక్తుల్ని కలుపుకుంటూ, అవసరమయిన సవరణలు 
చేసుకుంటూ విరుద్దమైన ప్రతిపాదనల్ని తిరస్కరిస్తూ ప్రజల్ని చైతన్యపరుస్తూ 
ముందుకు సాగిపోయేదే అభ్యుదయం. అంతేగానీ అడ్డమైన భావాలన్నింటినీ 
అతుకులబొంతగా అల్లుకుని, అందర్నీ కలుపుకుపోవడానికి ప్రయత్నించేది 
అభ్యుదయం కాదు. అది గబ్యుదయం. జబ్బుల మయం. అలాంటి అసమయ 
అభ్యుదయాల వలనే సమాజం ముందుకు పరిగెడుతున్నా ననుకుంటూనే 
తిరోగమనం వైపు సాగిపోతోంది. మన జీవన విధానంలో గోచరించే ఆధునికత 
మానసిక భావనల. వద్దకి వచ్చేటప్పటికి అంధకారంగా మారిపోయి అనుకరణో 
ప్రాధాన్యతనిస్తోంది. అందుకే ఇవాళ్టకీ గబ్బుకంపు కొట్టే గాలి సంస్కరణలే గానీ, 


న ము ద గెట్‌: === 
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రి వికసింపచేసే వివేకవంతమైన ఒక్కడగు కూడా ముందుకు పడడం లేదు. 
బుద్దిని టినీ బలవంతంగా బిగించి కట్టి బతికుండగానే ఉరేసి చం పేస్తున్నాం. 
భావాలన్నిం టె 
భావోత్పత్తిని కట్టడి చేయడం కోసం అనేకదారులు సం, దేవుళ్ళ మరుతో, 
దెయ్యాల పేరుతో, (ప్రేతాత్మల పేరుతో, ప్రజాస్వామ్యం పేరుతో అనేక దౌభ్యపు 
పనుల్ని చేస్తున్నాం. మారడం మాట అటుంచితే అసలు ఆలోచించడానికి 
ప్రయత్నించడమే మన గ్రాహ్యోనికి గగనమైపోతోందీనాడు. బాహ్య ప్రవర్తనని 
ఏమాత్రం ఉజ్వలింపచేయలేని ఉత్త ఉబుసుపోలు విషయాలో కావాలనే మన 
మెదళ్ళని నింపుకొంటున్నాం. అవి అడ్డమైన కుళ్ళుతో నిండిపోయి అశుద్ధంగా 
కంపుకొట్టే దశకు చేరుకోనంతవరకూ మనకి మెలకువే రాదు. అప్పుడు కూడా 
ప్రజాస్వామ్య వదజాలంతోనో,. ధనస్వామ్య గణబలంతోనో, అవేవీ 
పనికిరావనుకున్నప్పుడు కుల, మతాల మత్తుని అతిజాగ్రత్తగా మళ్ళీ మన మెదళ్ళలో 
నింపేస్తారు. అంతే మళ్ళీ మామూలే. కథ కంచికీ, మనమింటికే. వ్యక్తిగత మార్చే 
వ్యవస్థ వైప్లవ గతికి మొదటిమెట్టు. అలాకాక విప్లవాన్ని తప్పుగా అర్ధం చేసుకుని 
విప్లవ భావజాలానికి సొంత భాష్యం సమకూర్చుకుని చారిత్రక గమనానికి 
చెల్లుచీటిరాసిన నవ్వమతాల నట్టేట సిద్ధాంతాలు కొత్త మెవోల్లో ఇంకా 
సిద్దమవుతూనే ఉన్నాయి. అలాంటి తత్వాలది ఎప్పుడూ. ఒకే బాట. 
భావితరాలన్నింటినీ ఒక గదిలో పెట్టి గొళ్ళెం పెట్టాలన్న గ్రహపాటు బాట. అందుకు 
ప్రత్యామ్నాయమే ప్రజాస్వామ్యం. మతాలకి విరుద్దంగా మనగలిగే మానవస్వామ్యం. 
అదే అరాజకత్వం, ఆచరణాతత్వం, అభివృద్ధి మంత్రం. మహోన్నతమైన మనుగడకి 


౧_ాక్రనడ్రెస్టైలు 
నమ్మకం మడతల కింద నల్లిలా . 
వెన్నెముక లేని గుడ్డులా | 
రద్దీ కాగితంలో పలచబడిన సిరాలా 
జీవిస్తున్న జీవితంతో పొత్తు కుదరక 
బ్రతికిన నీ బ్రతుక్కిఇక సమాధి కట్టుకో 


- చెరబండరాజా 


——— CG కన యా 
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Meantime the world which we exist has other aims. But it 
will pass away, burnt up in the fire of it's own hot passions; and 
form its ashes will spring a new and younger world, full of fresh 
hope, with the light of morning in its eyes. 


- Betrand Russell 


ఈనాడు అస్తిత్వంలో నున్న ప్రపంచానికి వేరే గమ్యాలేమైనా వుండొచ్చు. 
అయినా అది గమించి సాగక మానదు. తీవ్ర వాంఛలతో తనని తాను జ్వలించుకోక 
తప్పదు. అలా భగ్నమయిపోయినదాని బూడిదలో నుంచి ఒక నవయవ్వన ప్రపంచం 
ఉద్దవిస్తుంది. నూతనత్వంతో కూడిన పరిపూర్ణ విశ్వాసంతో, అవ్‌ కాంతిని 
కళ్ళనిండా నింపుకున్న నేత్రద్వయంతో అది ఉదయిస్తుంది. 


- బెట్రాండ్‌ రస్సెల్‌ 


ప్రశ్నించేది విజ్ఞానం. అనుసరించేది అజ్ఞానం. అజ్ఞానాన్ని అది అజ్ఞానం 
కాబట్టి విసర్జించాలి. విజ్ఞానాన్ని విజ్ఞానం కాబట్టి స్వీకరించాలి. అత్యధిక 
మందిచేత అంగీకరించి ఆమోదించబడినంత మాత్రంలో అజ్ఞానం విజ్ఞానమూ 
అయిపోదు. ఎవరూ ఆమోదించకుందా తిరస్మరించినంత మాత్రాన విజ్ఞానం 
అజ్ఞానమూ అవదు. అందరూ ఒప్పుకున్నంతలో అసత్యం సత్యం కాదు. ఎవరూ 
ఒప్పుకోనంతలో సత్యం అసత్యమూ కాదు. 


పొగడ్తలవల్లో, తెగడ్తలవల్లో వచ్చినది కాదు. అది అప్రయత్న ఆభరణమే తప్ప ౪ 
అలంకారప్రాయమో, అహంకార చిహ్నమో కాదు. ఆకతాయితనాన్నే 
ఆత్మవిశ్వాసంగా భ్రమసే అల్పుల గల్లాపెట్టెల బుర్రలకి అది అందదు. 
అంతరాత్మని అహంభావాలకి తాకట్టుపెట్టి ఆకాశంపై బురద జల్లడానికి 
ప్రయత్నించడం అవివేకం. నింద నింగినంటదు. నలుగుర్లో వేర్పాటుతనాన్ని 
ప్రదర్శిస్తూ తాము భిన్నంగా (బ్రతుకుతున్నామనుకోవడం ఆధునిక బానిసత్వం. 
ఇది వెర్రికి చిహ్నం కానీ వ్యక్తిత్వానికి కాదు. వ్యవస్థతో వంతపాడుతూ నలుగురో 
నలగడమే నయమనుకోవడం పురాతన బానిసత్వం. ఇది నంగిరికి చిహ్నం 
కానీ నైతికతకి కాదు. వింత, వికారం, విభిన్నత, వైవిధ్యం లాంటివన్నీ మన 
వెకిలితత్వాన్ని చెబుతాయి తప్ప వ్యక్తిత్వాన్ని వ్యక్తపరచవు. 

ఈ ఇరురకాల భావబానిసలూ మేమిలాగే ఉంటామంటూ సగర్వంగా 
ప్రకటించడానికి ప్రయత్నించేది సిగ్గుమాలిన సూత్రీకరణల్నే కానీ నిగ్గుతేల్చిన 
నిర్ణయావిష్కరణల్ని కాదు. అరువు తత్వాన్ని అందంగా రంగరించుకుని 
ప్రదర్శించేది మెద్దుబారిన ముతక మనస్తత్వాల్నే తప్ప హద్దులెరిగిన మానసిక 
స్టేర్యాన్ని కాదు. ఇటువంటి పిడత వ్యక్తిత్వాల ప్రవర్తనకీ, సిద్ధాంతాలకీ ప్రత్యేక 
వ్యాఖ్యాణం అక్కర్లేదు. పిచ్చికి ప్రత్యేక ప్రదర్శన అవసరం లేదు. దానికదే స్వీయ 
పైత్యాన్ని ప్రదర్శిస్తుంటుంది. 

సద్విమర్నల్ని తప్ప సామరస్యం - సమాలోచనా లోపించిన ప్రతీ వ్యాధి. 
* _్రకోపిత పైత్యాన్నీ పెద్ద మనసుతో స్వీకరించేటంత 'స్పోర్టివ్‌నెస్‌ నాకు లేదు. 
* ఇక పై రాదు. వెలీఅండ్‌ గుడ్‌! . 


